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॥ श्रीः ॥ 
विद्यामवन-राष्ट्रभाषा-प्रन्थमाला 
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मूल्य-- 
साधारण संस्करण ८) राज संस्करण १०) 


मुद्रक :-- 
विद्याविलास प्रेस, 
बाराणसी 


संत कवियों के पावजकारो 


तऋरण-कमल्ञों पर 


थअह अक्षर-भावषपुष्प 


यपाढ्र सर्मापत 


शुमसम्मति 


लोकनायक डा० मा० श्री अणे बी. ए., एल-एल. बी., एम. पी. 
( भूतपूव राज्यपाल बिहार, भू० पू० सभापति महाराष्ट्र 
सा० सम्मेलन तथा विदर्भ साहित्य संघ ) 

ने '॥राठों ॥। #क्ति-97डित्य! बड़े ॥।व से १६/। विद्वाव लेखक ने मराठी 
के #तिताडित्य की विशेषतात्री क। सभ्यक्ष्‌ विश्वरश्शने श्रपने प्रवीर्ध और 
भा।भिक थुखब५ध! में यशाखिता से किये; जिसका विशंगावल्ीकन करते हीं 
सविस १5क उनके गहने अध्ययन और प्री पिनन्‍्वेगें से #%7वितें हुए ।बिन। 
नेंडी ₹ढड सकते । इस श्रथ भें आबंकावे श्रुअन्दराण से त्रीतिभ भष्टाकवि 
भोरीप॑त तेक सब संत वेथा। पॉडत कावियीं की ॥/०4-क्षष्टि की छनों ६६ और 
3द्बोधक जानकारी रोचक एवं 4रा्रवाही शेलीं भें प्रस्तुत की १६ है । ठेखक 
ने सवकावियों की जीवनियों के प,्रभावकारी #ववचित्र खींचने भें संयम और 
कौशल से काभ लिया है । भें लेखक की चरित्रलेखन-निपुरावा से कई वर्षों से 
4लीभीवि परिचित हू । श्रंथ॥र ॥ धष्टिकीश संतुलित और सत्यान्वेषक 
2 श्रथ भे॑ साधार स्थापनार हैं, (जिनका १8म पंडितों की बोलिक आनंद 
देव है। भेरी इ६ढ राय है कि इस श्रथ के ब्रा हिन्दी के पाठक भरादीं के 
प्राचीन सक्‍्साह्त्य की त्राध्यात्मिकवी, प्रौद३) भव्यवी और खुन्दरत) से 
अलोभांति पारिधित ही सकेंगे । भुझे लगता है कि लेखक ने हिन्दी तथा 
भरादी साहित्य की त्रनभील सेवा की है । 


( २३ ) 


भारत के संविधान में १४ श९५५॥रँ ( पिक्वाणा॥ [0॥89042०5 ) भॉगों 
१३ €। नदी भी कैनन्‍्त्र ४९६२ की शासकीय ॥५। बनेने 4 सभुपिते 
और वसवाधिक थौरव 9॥8 इत्रा है । श्रन्य वेरड राष्ट्रभाषात्रों के लहित्य 
भें बिखरी हुए रहीं की शक सत्र भें पिरोने का कार्य डिन्वी॥फ की हीं 
कश्ना है। भेरी दष्टि में शने राष्ट्रआाषात्रीं के साहित्य की जानकारी हिन्दी 
ब।२। हो चुल५ हो सकतों है और ॥२१ की ॥वमीत्भक २40 ( छतरा0॥0- 
॥3 जाल्ट्राआं०ा ) इृढ को जा सकतों है। सभ्य व्यक्ति अपनी आव! १५7 
भीसी १९ सभान प्रेम करते हैं, जिससे कछ॥4॥१ श्रौर॒ व७॥१॥/न ६६- 
भूल हीतहै। इस प्रकार हमें /॥शवोयों की / चाहिए कि 8५ अपनी 
आतृ4५) १९ निर्सीम प्रेभ करते ह९ उसको अन्य तेरड ॥ग्यशालों ॥५- 
भशभिनियीं के प्राव सत्रिय सभावर प्रगेट कर और उनके साहित्य से 
स्लायन-प)्राशनें १९ अपनों ॥रतोयता की ०्य/१% ॥7वर्नो) के अलों9!ति 
पोषण करें, जिसके बले १९ हभ अशुयुध्ष की बिभोषिकी से 4यपी/80 
७४२ भें बिरशातत प्रस्थावित करने में योग दे सर्के। इस धाष्टि से 'भराठा। 
%$॥ भतिसाहित्य' ॥ सभ्यक शूल्य आकिनें। 8९ । भें ४7० 4९५४ ७ी की 
इसका प्रणयन करने १९ हादिक १३॥६ देता! हू. और भंगल $/भन! प्र०2 
करवा हि 3नके ब॥९) इस ॥4२ का रा ट्रये साहितय भविष्य भें विनाश 
हो । अन्त में वेविक प्राथना के साथ में सभ्भाति पूरी करती! है । 


संगच्छध्वम , सवद्ध्वम्‌ , संवोमनांसि जानताम्‌ । ( ऋ० ९० मंडल ) 


ज्०्शोनएहित 3 कीजतनक 


मुखबन्ध 


संत और भक्त :--मराटी साहित्य में संत, मक्त, साथु और सब्जन पर्यायवाची 
शब्द हैं। वहाँ संत शब्द व्यापक अर्थ में व्यवह्वत दोता दै पर हिंदी साहित्य 
में नियुंणी एवम्‌ ज्ञानमार्गीं साधु को ही संत कहने की रूढ़ि चल पड़ी है ।” संत कबीर 
कहते हं-- 


संतन जात न पूछो निर्गुनिय 
तथा-- 
जानसि नहिं. कस कथसि अयाना। 
हम निरगुन तुम सरगुन जाना॥ 


ऊपर के वचनों से जान पड़ता है कि कब्रीर आदि ने नि्ुणियों के लिये संत 
शब्द को भाद्य समझकर उसे रवीकार भी कर लिया था। गोस्वामी तुलसीदासजी 
संत को दुजन के विपरीत एक सत्पुरुष या सज्जन का समानाथंक समक्षते थे, 
तभी तो बे रामचरितमानस के प्रारम्भ में कहते हँ--बंदऊ संत असजान चरना । 
गोस्वामीजी के कहने के अनुसार संत शब्द व्यापक अभिप्राय का सूचक बन 
जाता है किन्तु हिंदो साहित्य के इतिहास में भक्तिकाल के अन्तर्गत नियुंण और 
सगुण धारा नाम की दो भिन्न प्रवृत्तियोँ की कल्पना की गई हद और पहली 
धारा के समर्थकों को संत कद्दा गया है। श्सी भाव को स्व० डॉ० पीतांबर .बड़थ्वाल और 
रूब्धप्रतिष्ठ संत-साहित्यकार पंडित परशुराम चतुवेदी ने भी इृढ़मूल कर दिया। चतुर्वदी- 
जी अपने संत काव्य? की भूमिका में लिखते हैं--'संतों ने अपना काव्य कौशल प्रदर्शित 
करने के उद्देश्य से नहीं लिखा था और न रचना द्वारा उनका प्रधान लक्ष्य कभी 
सगुणोपासक भक्तों की भाँति अपने इृष्टदेव का गशुणगान करना ही था। इसलिए आपके 
उक्त ग्रन्थ में और “उत्तरी भारत की संत-परम्परा” नामक विशाल ग्रन्थ में ईदी 


१. ढिंदी और मराठी के संत-साहित्यों में तुलना करने की दृष्टि से यह उछेख नहीं 
किया गया, अपितु भेद बताकर जानकारी सुलभ कराने का ह्वी नम्न अभिप्राय है । 
र२ स० भर भू० 


( ३) 


काव्याकाश के सूय॑-चन्द्र महाकवि सूरदास और तुलसीदास का नामनिर्देश भी नहीं 
मिलता । परन्तु मराठी साहित्य में विष्णु के अवतार राम के उपासक गोस्वामी तुलसीदास 
और ब्क्ष के प्रतीक राम का नामस्मरण करनेवाले निगुंणी कबीर भौ संत हैं । श्स विषय 
में महाराष्ट्र के संतों का मत जानना उचित है। वारकरी सम्प्रदाय के प्रवतेक श्रेष्ठठम 
एवं आद्य संत ज्ञानेश्वरजी कहते हैं--'पूबंजन्म में बड़ा सुकृत करने के कारण आज 
मैरी सन्‍्तों से मेंट हुईं | मुझे ये पंढरिराय के भक्त पीयूष से भी अधिक मधुर छगते हैं। 
ये साधु भानुबिंब जेसे ही निमंझठ और निलिप्त हें |! इसी प्रकार उन्होंने अपने 
शानेश्वरा नामक ग्रन्थ और फुटकर अभेर्गों में संत, साधु व भक्त शब्दों को पर्याय- 
वाची मानकर उनकी व्याख्याएँ की हैं । मद्दाराष्ट्र के दूसरे अ्रष्ठठर संत नामदेवजी कहते 
हं--'सद्भाव से संतचरणों में निष्ठा रखते ही अनायास देव का दर्शन द्ोता है। देव 
साधुओं की सहायता करता है। ऐसे इरिभक्तों की सेवा करना ही मेरा ब्रत और 
तीर्थाटन है! आप भअन्‍्यत्र कहते हँ--'संत धन को मृत्तिका के समान मानकर शांत 
तथा समाधानी वृत्ति से रहता है। साधु मानापमान से परे होता है। संत निंदा स्तुति 
की समान मानता है। साधु क्ृपाल, दयाल, कोमल, ब्ह्मसाक्षात्कारी एवं सत्तवगुणी 
होता है ओर षड़िपुओं पर उसका पूरा अधिकार द्वोता द्ै! तीपक्षे आदशें 
गृहस्थाअ्रमी संत एकनाथ महाराज कद्दते दैं-'संत के पास द्वेतमाव नहीं रहता। 
साधु की दृष्टि में राजा और रंक समान होते हैं । उनके लिए केवल्य धाम सहज प्राप्य है। 
संत मेघ जेसे उदार होते दें । भक्त और परमात्मा का सम्बन्ध द्देमालंकारवत्‌ होता हे | 
परोपकार दह्वी उनका ( साधु का ) स्वाय है। उनकी वक्ति और कृति में मेल होता है ।” 
मद्दाराष्ट्र के संत-शिरमौर तुकारामजी कहते हैं--जो दुखी, पीड़ित एवं निराश्रित 
लोगों को अपनाता है वही साधु है । ऐसे सब्जनों का चित्त भीतर-बाइर एक और मक्खन- 
सा मृदु दोता है। संतों का जीवन केवल लोक-कल्याण ह्वी के लिए है। वे ही भक्त हैं जो 
अपने शरीर के विषय में बिल्कुल उदासीन द्वो गये हैं और जिनका सब कुछ नारायणमय 
हो गया है। जो जग के आधार्तो को सदता द वह्दी संत दै। इसी प्रकार 
समर्थ रामदासजी साधु, संत, भक्त, सच्नन और सिद्ध शब्दों को समानाथीं मानते हैं । वे 
अपने दासबोध में लिखते हें--'सब्जन परमार्थ के अधिष्ठान या आधार हैं। उनके द्वारा 
छोगों पर गृढ़ ज्ञान प्रकट द्ोता दै। संत मायातीत अनंत का मार्ग बतलाते हैं। भक्त 
बह्दी है जो देव से विभक्त ( अलग ) नहीं है। संतों के छहक्षणँ का कइना दी क्‍या है | 
तो भी आत्मशानियों एवं साधुओं के कुछ लक्षण यहाँ बतढाता हूँ। सिद्ध या साधु 


( ३ ) 


साक्षाद ईश्वर के स्वरूप होते हैं । जिसका मन ईश्वर में रूम जाय वही साधु है। मुख्य 
बात तो मन की स्थिति है । मन में ही निवृत्ति होनी चाहिये। नियगुण में बृत्ति का छगा 
रहना ही साधु की कसौटी है। साधु अपनी बुद्धि से निगुंण का निर्णय कर छेता है। 
ब्रद्व-स्वरूप के संयोग से साधु स्वयं भी वही स्वरूप दो जाता दै।? 


सारांश यद्द कि उपयुक्त पाँच श्रेष्ठ संतों के कथनानुसार संत, साधु, भक्त, सज्जन 
और सिद्ध समान अथंवाची शब्द हैं। जो व्यक्ति आस्तिक, सदाचारी, परोपकारी, 
निःस्वार्थी और मगवद्भक्ति में रत दे वह संत है, चाहे वह सग्रणोपासक हो या नियुणो- 
पासक । संत का साधना-भेद से कोश लगाव नहीं होता । महाराष्ट्र के सन्‍त भगवान्‌ के 
सग्ुुंण और निर्युण दोनों रूप मानते थे तथा दोनों की समान श्रद्धा से उपासना भी 
करते थे । सगुण और नियुंण में भेद या विरोध का अनुभव करना तो दूर रद्दा, उनमें 
उन्हें सामंजस्य की अनुभूति होती थी। एक ही उपासक मुमुक्ष और साधक अवस्थाओं में 
परमेश्वर के सगुण रूप कौ उपासना करता है और सिद्धावस्था में नाम-स्मरण या योग 
द्वारा नियुंग ब्रह्म की प्रत्यक्ष अनुभूति करता दै। मद्दाराष्ट्र के संत निगुंण को सगुण के 
आगे की सीढ़ी मानते थे । भक्ति दोनों में सामान्य है। उनको जोड़नेवाली कड़ी है। 
मद्दाराष्ट्र के संत आत्मसाक्षात्कारी होते हुए भी लोकसंग्रह की दृष्टि से ( भगवद्दीता के 
अनुसार ) सग्रुण के उपासक थे । इस विशिष्टता का पूरा विवेचन हम आगे करेंगे। कहने 
का तात्पये यह है कि महाराष्ट्र में भक्ति की नियुंण और सयुण ऐसी दो भिन्न धाराएँ 
प्रवाहित न हो सकीं । इसलिए वहाँ सन्‍त और भक्त में कोशे भेद देखने में नहीं आया। 
इसके अतिरिक्त वारकरियों को संत कहने की प्रथा भी महाराष्ट्र मं चल पड़ी थी। पर 
संत शब्द की व्यापकता सदा अविकल रही। फलतः वहाँ संतकाव्य और भक्तिकाव्य 
में कोई अन्तर नहीं माना जाता। श्सीलिये अपने हिंदी-भाषा-भाषी पाठकों कौ 
सुविधा का ध्यान रखते हुए हमने इस ग्रन्थ का नाम “मराठी का भक्ति-साहित्य” रखा है 
जिससे जिज्ञासु पाठक बिना हिचकिचाहट के उसकी जानकारी भलीभांति प्राप्त कर सके । 


भक्ति काष्य की ब्याक्या :--जो काव्य भक्ति से शतप्रौत होता है उसे भत्तिकाव्य 
कहते दैं । भक्ति की सरल व्याख्या दहै-इशरे अनुरक्तिः भक्ति: । अर्थात्‌ ईश्वर के प्रति 
प्रैम होना भक्ति है। किन्तु इेशव, के स्तरूए के विषय में ऐव/मत्य होना असभ्भव है। 
बौई उपासक या विचारक इंशवर को लोकमंगलव.री »वह।रों के रथूल रू: में देखते है 
तौ-कोई चिंतक ब्म के सूश्म रूप में उसका अनुभव करते हैं। पर आराध्य के प्रति 


( 9) 
दौनों की ही उत्कट भक्ति होती है। अतः दोनों अपनी भोर से अपने हरि का यशोगान 
ही करते हैं | हिंदी संत-साहित्य के उद्धट विद्वान्‌ कवि सुन्दरदास जी कहते हैं-- 


नख-शिख शुद्ध कवित्त पढ़त अति नीको छग्गे। 

अंगहीन जो पढ़े सुनत कविजन उठि भग्गे॥ 

अक्षर घटि बढ़ि होह घुडावत नर ज्यों चब्ढे। 

मात घंटे बढ़ि कोइ मनौ मतवारौ हज्ढे॥ 
औढेर काँण से तुक अमिरक, अर्थशीन अन्धो यथा। 
कहि सुन्दर हरिजस जीव है हरिजस बिन रत कह्दि तथा ॥ 


इस प्रकार संत सुंदरदास के मत के अनुसार दरियश ही काव्य का प्राण है। उसके 
बिना कविता शवतुल्य है । ठीक यही मत महाराष्ट्र के सब सन्‍्तों का है। ज्ञानी एवं 
योगी संत ज्ञानेश्वरजी शानेश्वरी में कहते हैं--- 


वाचे बरवे कवित्व | कवित्वीं रखिकत्व ॥ 
रसिकत्वीं परतत्व | स्पर्श जैसा ॥ 


बाग्व्यवद्दार में कवित्व उत्तम है। कवित्व में रसीलापन होना आवश्यक है और 
उस रसिकता में भी परतत्त्व ( परमार्थंतत्व ) का विवेचन होना परम श्रेष्ठ एवं नितांत 
आवश्यक है। आप अन्यत्र कहते हैं-- 


जेय साहित्य आणि ज्ञांति | है रेखा दिसे बोलती ॥ 
जैसी छावण्यगुण कुकवती। आणि पतित्रता॥ 


जेसे किसी साध्वी में पातिज्रत के साथ ही साथ सुंदरता के बाह्य ग्रण रहते हैं उसी 
प्रकार इन पंक्तियों में शांतरस और साहित्य के ललित गुण दिखाई देते हें। संत ज्ञानिश्वर 
केवल काव्य-सुंदरता को वेश्या की सुंदरता जेसती ह्वीन मानते थे । उनके मत में शॉतरस 
कान्य की आत्मा दै। जैसे पातित्रत के बिना पतित्रता की कल्पना नहीं कौ जा सकती 
वैसे शांतरस के बिना काव्य हो ही नहीं सकता। परतत्त्व या परमार्थ का विवेचन 
करने में द्वी शांतरस की निष्पत्ति होती है। आपने अपनी सर्वॉत्कृष्ट रचना 
शानेश्वरी को वाग्यज्ञ एवं धर्मकीतन कद्दा है। सचमुच परतत्त्व ( परमार ), वाग्यश् और 
घमवीत॑न बड़ी व्यापक संशाएँ हैं। मेरी अल्प भति के अनुसार परतत्त्व-विवेचन में 
परमेश्वर के अव्यक्त और व्यक्त स्वरूपों का दिग्दशन, उनके प्रति प्रकक किए गए अनेक 


( ४ ) 


उदगार, . विचार, आत्मनिवेदन, नामस्मरण की साधना, सात्तिक एवं नीतियुर्त॑ 
जीवन की प्रशंसा और उसके प्रचार के लिये उपदेश इत्यादि का समावेश होता है। 
भगवान्‌ के जगदुद्धारक अवतारों का सरस वर्णन कर उनके प्रति साधारण जन में भक्ति 
की भावनाएँ जागृत करना भी परमार्थ-विवेचन में आता है। श्सी सिद्धांत के अनुसार 
संत शानेइवर ने माष्यग्रंथों या फुटकर अभंगों को अमर रचना की। आपका ही 
अनुकरण अन्य महाराष्ट्रीय संत कवियों ने किया । आपके परममित्र संत नामदेव ने स्पष्ट 
कहा है कि 'जिस बीज को संत श्ानेश्वर ने बोया था उसके हूं पौधों को हमने तन-मन 
से सींचा ।? संत नामदेव अपनी वानी में स्पष्ट कहते हं-- 


रे जिल्ला करठ सतखंड। जामि न उचरसि गोविंद ॥ 
रँंगीले जिद्ना हरिके नाई । सुरंग रेंगीले हरिहारि घिआई ॥ 


संत एकनाथ ने तो जोर देकर कदहा-'परमैश्वर के सग्ुण चरित्रों का अत्यधिक 
आदरपूर्वक वर्णन करना चाहिए और भक्तिलशान-विरहित कुछ भी नहीं लिखना 
चाहिए ।! संत-सिरमौर तुकारामजी अपनी अति स्पष्ट अभंगवाणी में कहते हैं-- 


वर्णावी ते थोरी एका विद्वछाच्ी । कीतीं मानवाची सांगो नये ॥ 


अर्थात्‌ भगवान्‌ विट्ठल की श्रेष्ठत की ही प्रशंसा करनी चाहिए। किसी अन्य मानव 
की कीर्ति का गान न करना चाहिए । दूसरे स्थल में आप उस कत्रि की भत्संना करते 
हैं जो केवल मनोरंजन के लिए काव्य को सृष्टि करता दे। समर्थ रामदासजी की भी 
यही राय थी। आप 'दासबोध? में लिखते हं--'कविता ऐसी होनी, चाहिए जिससे 
ईंशवर को भक्ति बढ़े और विरक्ति हो। भक्तिहीन कविता को केवल ढोंग समझना 
चाहिए। जिसमें अनेक प्रकार के साथन, पुरइचरण, तप और तीर्थाटन के विवरण हो 
और अनेक प्रकार की शंकाओं का समाधान हो, जिससे मन में अनुताप उत्पन्न हो, 
लैकिक विषयों से ग्लानि हो, देहबुद्धि नष्ट हो, भगवद्धक्ति विकसित हो और 
भगवत्साक्षत्कार दो वद्दी कविता है !! उदाइरणस्वरूप महाराष्ट्र के प्रमुख संतों के कुछ 
काव्यविषयक उद्‌गार इमने ऊपर उद्धृत किए। दूसरे शब्दों में हम निःशंक कह सकते 
हैं कि संतों द्वारा रचा हुआ काव्य ही भक्तिकाव्य दै। काव्य कवि की अत्युत्कट एवं 
प्रबल भावनाओं का स्वाभाविक आविष्कार होता है। संत एवं भक्त की प्रबल भावना 
मक्तिमय ही होती दै अतः 'जेसी खान बेसी मिट्टी” न्याय के अनुसार भक्तिकाव्य का 
स्वरूप रचयिता की भावना के ठीक अनुरूप द्वी होता हे । संत कवि पहले संत होते हैं 
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पश्चात्‌ कवि । प्रत्युत संतपन या भक्ति द्वी उनकी काव्यप्रतिमा का ज्ञोत दै। अतः 
आस्तिकता, ईश्वर के प्रति प्रेम और आध्यात्मिकता भक्तिकाव्य की आत्मा है। आस्तिकता 
की महिमा गाना और उसे बढ़ावा देना उनकी काव्यसृष्टि का प्रमुख्च उद्देश्य होता है। 
इसलिए उनके प्रबंध या फुय्कर कार्व्यों में परमैश्वर का यशोगान भरा रहता है। यही 
सिद्धांत मद्दाराष्ट्र के भक्तिकाव्य पर ठीक घटता है । 

भक्तिसाहित्य नाम क्‍यों (:--हम मराठी के प्राचीन ( सन्‌ ११८८ से १८१८ तक 
के) साहित्य को भक्तिसाहित्य कहते हैं। उक्त नामकरण की कारण-परंपरा निम्नलिखित है। 
संसार में नामकरण के संबंध में 'प्राधान्येन ब्यपदेशः भवति” ( प्रधानता एवं प्रचुरता 
को ध्यान में रखकर नामकरण किया जाता है) यद्द सिद्धांत सवंमान्य है और यही 
व्यवह्वत होता है। साहित्य श्सका अपवाद कैसे हो सकता है ? अतः जिस कालखंड के 
भीतर जिस विशिष्ट ढंग की रचनाओं की बहुलता होती है उसका नामकरण उन 
रचनाओं के स्वरूप के अनुसार द्दोना स्वाभाविक और उचित है। 


(१ ) मराठी भाषा का प्राचीन साहित्य नाथपंथ, महानुभाव पंथ, वारकरी संप्रदाय, 
श्रीदत्त संप्रदाय, रामदासी संप्रदाय, आनंद संप्रदाय श्त्यादि अध्यात्मवादी एवं भक्ति- 
संप्रदायों के संस्थापक, प्रचारक, समर्थक और अनुयायी कवियों की रचनाओं से पुष्ट हुआ 
है अतः उपयुक्त कवियों की इतियाँ अध्यात्म-विबवेचन, भक्ति की महिमा और इरि 
के यशोगान से ओतओत हैं । 


(२ ) श्न कवियों का अन्य कवियों के कार्यों पर अमिट प्रभाव भी पड़ा था। 
प्राचीन कवियों में पंडित एवं कहाकवि नामक एक प्रभावकारी मंडल है जिसमें मुक्तेश्वर, 
बामन पंडित, सामराज, रघुनाथ पंडित, आनंदतनय, नागेश, विद्ठक और मद्दाकवि 
मोरोपंत प्रमुख हैं । यदि इन कला-कवियों की प्रबन्धरचनाओं पर हम सरसरी दृष्टि 
डालते हें तो इमें तुरन्त विदित द्ोता हे कि उनकी विचारधाराओं एबं कान्यविषयों 
पर संत कवियों का अमिट ओर स्पष्ट प्रभाव दे। श्न कलाकवियों एवं पंडित कवियों 
का साध्य दरियश का गान करना द्वी था। केवल साधन या शैली में भेद था । पहले के 
संत कवि साक्षात्कारी भक्त थे। अतः उनकी रचनाएँ आत्मानुभूति से भरी हुई हैं परन्तु 
पंडित कि मुमुक्षु था साधक थे अतः उनके प्रबन्धकाव्यों या फुल्कर रचनाओं में 
आत्मप्र३ति का अपेक्षा आराध्य देव का युणानुबाद ही अधिक है। सन्त कवियों की 
प्राध४ सत्र रचननाएं आत्मानिष्ठ या जिषयीनिष्ठ हेँ तो पंडित कवियों की कृतियाँ विषयनिष्ठ 
हैं। इन्‍्दनि संतों की अपेक्षा काप्य के बाह्मांगों पते अभिक छन्दर और आकर्षक बनाया । 
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संतों ने देशभाषा ( मराठी ) में आध्यात्मिक ज्ञान एवं भक्ति का सरस विवेचन किया तौ 
पंडित कवियों ने कलापूर्ण मद्दाकाव्यों की सृष्टि कर लछोकरंजन के साथ ही साथ भक्ति 
का भी व्यापक प्रचार किया । मराठी पंडित कवियों के प्रवन्धकाबन्यों के आख्यान प्रायः 
रामायण, महाभारत और भागवत से लिये गये थे अतः श्री विष्णु के लोकमंगल- 
कारी अवतारों के यशोगान से उनकी कृतियाँ ओतप्रोत हैं । संतों के काब्यों में शांत और 
भक्तिरस मात्र का ही निर्वाद है किन्तु नन कलाकवियों ने भक्तिरस को प्रमुख पद पर 
आसीन रखते हुए अंगार, वीर, करुण, हास्य श्त्यादि रसों की भी सफल निष्पत्ति करके 
मराठी काव्य की रसमयता अत्यधिक बढायी । संक्षेप में इन कवियों की कलाकृतियों में 
भक्ति की थारा ही स्पष्टता से दिखायी देती है अतः भक्ति-साहित्य में उनकी गणना 
करना किमपि अनुचित नहीं है । 


(३ ) प्राचीन मराठी साहित्य में पदों की सरस और नादमधुर रचना करनेवालों 
का एक छोटा-सा मंडल है जिसमें संत एकनाथ, दासौपंत, मध्वमुनि, असृतराय, 
शिवदीन केसरी, देवनाथ और दयालनाथ श्त्यादि कवियों का समावेश होता है। इन्होंने 
नये-नये छंदों में आकषंक, चमत्कृतियुक्त शब्दरचना से अलंकृत और अतीव रसभीने 
पदों, की सफल रचनाएँ कीं जो जन-साधारण में अतिप्रिय हुईं। इन पर्दों के विषय 
हरियश, भक्ति और नीत्युपदेश ही हैं। इनका प्रमुख रस भक्ति ही है अतः इस काव्य- 
प्रकार का भी अन्तर्भाव भक्ति-साहित्य में करना उचित है। 

( ४ ) प्राचीन मराठी साहित्य में चरित्रगन्थों की सफल रचना मिलती है। ये 
चरित्र-ग्ंंथ गद्य और पद्च दोनों रूपों में मिलते हैं। इनका विस्तुत विवेचन आगे दिया 
गया है। चरित्रों के नायक प्रायः देव, पंथ-संस्थापक, सद्गुरु और संत हैं । अतः इनमें भी 
हरियश और भक्ति की धारा प्रबलता से बहती दे! इसलिए इनका भी समावेश भक्ति- 
साहित्य में होता दे । 

(५ ) अठारदवीं शताब्दी के अंत में दक्षिण भारत की तंजोवर नगरी में मद्दाराज 
शिवाजी के वंशज राजाओं ने लगभग तीस पेंतीस पौराणिक नाटकों को रचना कराकर 
उनको अपने दरबार में रंगमंच पर सफलता से अभिनीत कराया था। इससे 
स्पष्ट होता है कि मराठी का रंगमंच १८० वर्षों से पूर्व प्रारंभ हुआ । नाटकों के कथानक 
पुराणों से लिये गये थे जिसते सिद्ध होता है कि उक्त दृश्यकान्यों द्वारा लौकरंजन के साथ 
भक्ति और नीति का सदु।देश देना भी उनका उद्देश्य था। अतः इसकी भी गणना 
भक्ति-साहिष्य में करना तक के विरुद्ध नहीं है ! 
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(६ ) अपवाद के लिए शादिरीकाव्य ( मराठी का मौलिक वौरकाव्य--पवाड़ा, तथा 
शृल्ारकाव्य--लावणी ) और बखरों के रूप में लिखा हुआ गद्य-साहित्य रद जाते 
हैं। इनको भक्ति-साहित्य में समाविष्ट करना अनुचित है। परंतु उपयुक्त शाहिरी 
और बखर साहित्य की रचनाएँ भक्ति-साहित्य की कृतियों की तुलना में अत्यस्प हैं । 
जब हम मराठी के प्राचीन साहित्य ( सन्‌ ११८८ से १८१८ ) का विहंगावडीकन करते 
हैं तब हमें तत्काल मालूम दो जाता है कि शाहिरोी और बखर साहित्य साधारण नियम 
के अपवादस्वरूप हें और सिद्धांत का अपवाद होता ही है। कहने का तात्पयें यह है 
कि मराठी के प्राचीन साहित्य का साधारण लक्षण भक्तियुक्त रचना है। भक्ति की धारा 
पद्मात्मक क्ृतियों में जेसी प्रवाहित है बेसी ही महानुभावों के गद्ग्नंथों में भी बहती है। 
साहित्य में पथ्य और गद्य रचनाओं का समावेश होता है। अतः प्राचीन मराठी वाण्यय 
की भक्ति-साहित्य कहना ही समीचीन है । 


किसी साहित्य के अंतरंग दा दशन कराने के पहले उसकी रूपरेखा खींचना उपयुक्त 
है । इसलिए हम मराटो साहित्य की मोटी जानकारी यहाँ प्रस्तुत करते हैं । 

मराटी भक्ति-साहित्य तीन कालखंडों में विभाजित किया जा सकता है| प्रथम खंड 
सन्‌ ११८८ से १३५० तक, द्वितीय खंड सन्‌ १३५० से १६५० तक और तृतीय खंड 
सन्‌ १६५० से १८१८ तक | इन कालखंडों में मराठी साहित्य का कैसे विकास होता 
गया, स्थूल रूप में हम यहाँ कथन करते हें । 

प्रथम खंड ( ११८८-१३५० ):--साधारणतया सब आधुनिक भारतीय भाषाओं को 
उत्पक्ति ओर विकास ग्यारह॒वीं शताब्दी से तेरहवीं शताब्दी तक पूरा हो गया। 
उक्त कालखंड में भारत के भिन्न प्रादेशिक जनसमूद्दों में अपनी-अपनी देश-मभाषा के 
प्रति तीव्रता से अपनेपन की भावना उत्पन्न हुई और वे समूह अपनी देश-माषा का 
पौधा जी जान से सोंचने रंगे । ठीक यही स्थिति महाराष्ट्र प्रदेश में भी थी। आथ्र कवि 
मुकुंदराज द्वारा आद्य ग्रंथ. विवेकलिंधु सन्‌ ११८८ में रचा गया। श्री मुकुंदराज विनय- 
युक्त आत्मविश्वास से कहते हैं-- 

भाषा हो का मराठी | परि उपनिषदालीच शहाटी ॥ 

अर्थात्‌ इस विवेकर्सिधु ग्रन्थ की भाषा तो मराठी है पर शैली उपनिषदों जैसी 
गम्भीर और तक्युक्त है'। यह ग्रन्थ आत्मज्ञान का विवेचन करनेवाला है। 
तत्पश्चात्‌ मदहानुभाव पंथ ने मराठी को अपने पंथ को धर्मभाषा बनाकर उसको 
उन्नत क्रिया और संस्कृत मद्दाकाब्यों का सफल भनुकरण करके मराठी को प्रबंध- 
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काज्य-पारा पुृष्ट की । इस पन्‍्थ के विद्वान्‌ लेखकों ने अपने पन्‍थ का तत्त्वहश्ञान गच्प्र॑थों 
में विवेचित कर मराठी को गद्यधारा का श्रीगणेश किया। सन्‌ १२९० में सन्त शानेश्वर 
ने भगवद्गीता जैसे सबेमान्य संस्कृत ग्रन्थ पर मराठी में भावा्थंदोपिका अथवा शानेश्वरी 
नामक काव्यमय टीका रचकर संस्क्ृत भाषा के दुराग्रह्ी समर्थकों को बता दिया कि मराठी 
भाषा में भी वेसी द्वी प्रौदता, कोमलता, सरसता, लचीलापन और अर्थ वहन करने की 
क्षमता है | महानुभावं के प्रवन्धकाव्य ओर बानेश्वरी द्वारा नवोदित मराठी भाषा का 
इतना तेजोमय परिष्कार हुआ कि उसके विरोधी चकाचौंध में पड़ गए। सन्त ज्ञानेश्वर 
ने अपने वारकरी या भागवत सम्प्रदाय के प्रचार के लिए सरस अभंगों की रचना 
की जिससे उसकी लोकप्रियता तत्कारू बढ़ी और अभंगकाव्य ने लोकसाहित्य का 
व्यापक रूप धारण किया । वारकरी पन्थ में सब बर्णों एवं जातियों के सन्‍्त सम्मिलित 
ये। इनमें ज्ञानेश्वर, नामदेव, निवृत्तिनाथ, सोपानदेव, मुक्ताबाई, जनाबाई, सेनान्हाई, 
गोरा कुम्हार, सांवता माली, नरहरी सोनार, चोखामेला घेड़, बांकी पेड़िन, श्त्यादि 
प्रमुख सन्‍त कवि और कवशित्रियाँ थीं। इन्होंने फुटकर अभंगों में आध्यात्मिक एवं भक्ति- 
रसभीनी रचना कर जन-समाज को अपनी ओर आकर्षित किया। जहाँ महानुभाव 
पन्‍थ के साहित्यिकों की टीकाएँ और रचनाएँ अल्पसंख्यक विद्वानों के लिए थीं वहाँ 
बारकरी संप्रदाय के संत कवियों की टोकाएँ और अभंग-रचनाएँ बहुसंख्यक व्यक्तियों के 
लिए हुईं | वारकरी संप्रदाय के संत कवियों ने अपने जातीय व्यवसाय से संबंध रखने- 
बाले समुचित रूपक, उपमाएँ, उत्प्रेक्षा, दृष्टांत श्त्यादि अलंकारों की योजना कर अपना 
स्फुट काव्य बहुत लोकप्रिय बनाया । श्न अभंगों में अक्षानुभूति, रहस्यवाद, निग्युण-सग्ुण, 
मधुराभक्ति श्त्यादि सब धाराओं का सामंजस्य है जिसका विस्तृत विवेचन हम आगे 
करेंगे । इसके अतिरिक्त कई संतों ने अपनी टूटी-फूटी हिंदी भाषा में अभंग और पढों 
की रचना कर अपनी लोकमंगल-भावना का अच्छा परिचय दिया। संक्षेप में इस काल- 
खंड में महानु भाव-पंथ के व्युत्पन्न तथा प्रतिमाशाली कवियों ने मराठी शारदा पर 
कौशल्युक्त अलंकारों का साज चढ़ाया तो वारकरी संप्रदाय के संत कवियों ने भक्तिरस 
का आकंठ पान कराकर उसे अमर बनाया । 


द्वितीय काल्खंड ( १३५० से १६५० ):--इस काल-विभाग के प्रमुख कवि हैं संत 
एकनाथ, दासोपंत, शिवकल्याण, कृष्णदास मुद्कल, फादर स्टीफन्स, मुक्तेश््र औभौर संत 
तुकाराम । यह वारकरी संप्रदाय और उसके साहित्य के उत्कष का काल है। इस संप्रदाय 
के चार प्रमुख संतों में संत शानेश्वर और संत नामदेव का पहले खंड में आविर्भाव हुआ 
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तथा संत एकनाथ और संत तुकाराम का श्स खंड में हुआ। सचमुच संत एकनाथ 
युगप्रवतंक कवि थे । आपने भक्तिकाव्य की धारा को कालानुकूल मोड़ देकर मराठी 
साहित्य का महा उपकार किया जिसका विवरण आगे दिया गया है। आपने भक्ति में 
( ज्ञानेश्वर के बाद ) विद्ता और विदग्धता का यौग किया और भक्तिकाव्य को अत्यधिक 
समृद्ध करके उसे मनोरंजक और लोकसुलूभ बनाया। प्रथम खंड में भक्ति-सःहिश्य 
अधिकतर विषयी निष्ठ अर्थात्‌ आत्मनिष्ठ था। उक्त विषयीनिष्ठता का पूरा उत्कर्ष संत 
तुकाराम के भक्ति रसभीने अभंगों में दिखाई देता है। पर संत एकनाथ ने श्रीमद्धागवत 
पर विस्तृत एवं सरस भाष्य लिखकर विषयनिष्ठ और व्यासंगप्रधान ग्रन्थरचना का 
श्रीगणेश किया जिसका अनुकरण दासोपंत और अन्य कवियों ने किया। संत शानेश्वर 
का बालयोगी और अव्पायु होने के कारण और संत नामदेव का विरक्त गृहस्थाश्रमी 
होने के कारण ग्ृहस्थी या लौकिक जीवन से बहुत कम संबंध रहा । किन्तु संत एकनाथ 
का आदर्श गृहस्थाश्रमी होने के कारण और संत तुकाराम का प्रारंभ में जी-जान से 
गृहस्थी संभालने के कारण लौकिक जीवन से अधिक निकट संबंध रह। | अतः ये दोनों 
( संत एकनाथ व संत तुकाराम ) पहले दोनों की अपेक्षा छोक-व्यवह्र और आचार में 
अधिक निपुण थे । इसलिए संत एकनाथ ने आध्यात्मिक मानवतावाद का अपने आचार 
द्वारा प्रचार कर वारकरी संप्रदाय को अति लोकप्रिय बनाया । इस कार में संत तुकाराम 
ने भी खूब हाथ बटाया। अतः द्वितीय कालखंड के संतकाव्य में अधिक वास्तविकता 
है। जहाँ प्रथम खंड में भावना और कल्पना कौ प्रमुखता रही वहाँ इस खंड में विचार 
और आचार का प्राधान्य रद्दा। सचमुच संत तुकाराम की अभंग-रचना, अभंग-काव्य- 
मंदिर का चमकीला स्वर्णशिखर है। यश्पि उसकी फुटकर रचना में संत शानेश्वर का 
पद-लालित्य, संत नामदेव की भाव-कोमछता और संत एकनाथ कौ गंभीरता नहीं दिखाई 
देती तथापि लोकोद्धार की तड़पन से वह श्तनी ओतप्रोत है कि उसकी रसभीनता पाठक 
या श्रोता के हृदय को तत्क्षण रसविभोर कर देती है। आत्मानुभव से उत्स्फूतं उद्गारों 
की तेजस्विता से और भावनानुकूल शब्दरचना से संत तुकाराम के अभंग भरे हुए हैं 


संत एकनाथ ने अध्यात्मप्रधान एवं भक्तिपरक रुक्मिणी स्वयंवर नामक प्रबंधकाव्य 
में शांतस के साथ द्दी साथ शरड्भार, वीर, करुण और हास्थ श्त्यादि रसों का सफल 
सिर्वाह किया, जिसका सफल अनुकरण उनके नाती कवीदवर मुक्तेद्र ने अपने भारत: 
मदकास्य में किया | वेसे ही मात्रार्थरामायण की विशाकू एवम्‌ अध्यात्मप्रवान रचना 
कर खत एकनाथ ने मराठी कवियों की दृष्टि इस आषंफाग्य की ओर मोद दी और 
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रामकाव्य का श्रीगणेश किया । भविष्य में मराठी साहित्य रामायण एवं महाभारतपरक 
रचनाओं से खूब समृद्ध हुआ जिसका विवरण आप आगे पढेंगे। श्स कारुखंड में 
एकनाथ, दासोपंत और शिवकश्याणी जैसे भाष्यकारों ने भावाथ की अपेक्षा यथार्थ पर 
अधिक जोर देकर अपनी पेनौ एवं व्युत्पन्न मति का अच्छा परिचय दिया । 


इस कालखंड में श्री दत्त संप्रदाय कौ स्थापना हुई और उसके कई कवियों ने 
मराठी की काव्यसपंदा समृद्ध की। श्री दत्त संप्रदाय श्रुति-स्मृति-पुराणोक्त चातुबंण्य- 
व्यवस्था का कट्टर समर्थक था अतः उदार एबं मानवतावादी वारकरी संप्रदाय के समान 
वह लोकप्रिय नहीं बन सका जिसका स्वाभाविक परिणाम यह हुआ कि उसके साहित्य 
का प्रचारक्षेत्र बहुत संकीर्ण रहा । भव महानुभाव पंथ पंजाब में फैला पर महाराष्ट्र से 
उसका प्रभाव जाता रह्या ! तो भी श्स पंथ के कई विद्वान्‌ ग्रंथकारों ने अपनी मौलिक 
कृतियों से मराठी साहित्य संपन्न किया । 


ईसाई ओर मुसलमान कवि :--फादर स्टीफन्स ने खिस्तपुराण की रसभीनी 
रचना कर एक मोलिक कृति का साज मराठी कविता देवी पर चढ़ाया। मराठी के 
आख्यान-काव्यों में खिस्तपुराण भी अपना स्थान रखता है। इसी प्रकार शेख महस्मद, 
मुतोजी वजीर उल्मुक और हुसेन अंबर नामक मुसलमान कवियों ने वारकरी संप्रदाय 
में सम्मिलित हौकर सरस अभंग, पद और भाष्य-अं्थों की सृष्टि की। मुतोजी वजीर ने 
संगीत-मकरंद” नामक मौलिक किताब लिखी । यह मराठी का संगीत विद्या पर पहला 
पश्चमन्थ है। लगभग दस-बीस मुसलमान कवि वारकरी बनकर काव्यरचना में मम्म 
थे जिससे उक्त संप्रदाय की लोकप्रियता स्पष्ट होती है । 

सन्‌ ११२५ में महाराष्ट्र में मुसलमानों का निरंकुश शासन प्रस्थापित हो गया और 
उदूं-फारसी शासन की भाषाएँ बनीं । उनका जदाँ-तहाँ बोलबाला था। इसका विपरीत 
प्रभाव मराठी पर हुआ । उदूं-फारसी के कई शब्द मराठी में घुस आए। व्यावद्दारिक 
भाषा में उनकी अधिकता रही जिससे मराठी के गद्य-सादित्य में विक्रृति दृग्गोचर होती 
है पर काव्य की भाषा प्रायः पहले जेसी द्वी शुद्ध रही । 

तृतीय कालखंड ( १६५० से १८१८ ):--श्स खंड के प्रमुख कवि समर्थ रामदास, 
बामन पंडित, सामराज, आनंदतनय, रघुनाथ पंडित, मोरोपंत, निलोब,ाय, श्रीपर, 
मद्पाति, मध्वमुनि, अम्ृरराय, देवनाथ और दयालनाथ हैं। श्रीसमर्थ रामदास ने 
द्ासबोष? गअंब में आध्यात्मिक विचारों एवं व्यावहारिक नीति का प्रभावशाली तथा 
लौकसुलभ विषेचन कर लोकमंगरूकारी साहित्य का आदक्ष उपस्थित किया। आपने 
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नया दास-संप्रदाय स्थापित कर धर्मोद्धार का देशव्यापक आंदोलन चलाया। आपने 
तथा आपके शिष्यों ने प्रचुर रचना कर मराठी साहित्य को खूब वृद्धि की | उद्भट 
विद्वान्‌ कवि वामन पंडित आपके समकालीन थे। इन्होंने भगवद्वीता पर यथाथ्- 
दीपिका नामक उत्कृष्ट टीका रचकर पंडितों की टीका शेली का उत्कषं किया। आप 
बहुमुखी प्रतिभा के कवि थे । छोकों की रचना में आप किसी को सानी नहीं रखते थे। 
आप सरस अनुवादक और निपुण आख्यान-कवि थे। आपने कृष्णभक्तिपरक कई फुटकर 
कार्व्यों में मधुराभक्ति की धारा पुष्ट की जिसका निवेदन भागे किया गया है। वैसे ही 
ओऔरघुनाथ पंडित ने 'नलदमयंती-स्वयंवर! नामक प्रबंधकाव्य में प्रबंधकाव्य-कौशल फा 
उत्कर्ष किया। कई प्रबंबकाव्यों की सरस रचना होना श्स खंड को विशिष्टता है । 
सन्‌ १६७४ में श्रीशिवाजी महाराज ने स्वराज्य को स्थापना कर मराठी भाषा की 
शुद्धि और वृद्धि के लिए एक शासकीय समिति स्थापित को थी, जिसके सभापति 
रघुनाथ पंडित थे । दुर्भाग्य से श्रीशिवाजी अल्पायु ठ5हरे और उक्त समिति उल्लेखनीय 
काये न कर सकी, तो भी स्वतंत्रता की अनुकूछ परिस्थिति में मराठी साहित्य की रचना 
को नया प्रोत्साहन मिला | कई पंडित कवियों को सूबेदार ओर सरदारों का आश्रय 
प्र. हुआ और संस्कृत के मह्ाकान्यों को शैंकी के अनुसार मराठी में कलायुक्त प्रबंध- 
काव्य रचे गये | संत तुकाराम के पश्चात्‌ उनके शिष्य संत निलोबाराय ने अभंगकाव्य- 
धारा को खूब पुष्ट किया | वेसे द्वी संत मद्दिपति ने संतों के सुरस चरित्रों का प्रणयन 
कर भक्तिधारा का विस्तार किया मद्दाकवि मोरोपंत पराड़कर ने आयाबृत्त में 'भारत! 
की इहत्‌ रचना कर भारतकाव्य रचना का अत्यधिक उत्कष किया । श्सी प्रकार आपने 
रामायण की १०८ रूपों में चमत्कृतियुक्त रचना कर अपनी प्रतिभा एवं परिश्रम का अनूठा 
परिचय दिया जो संसार के साहित्य में अपना सानी नहीं रखता । इस खंड में मध्वमुनि, 
अमृतराय, शिवदौन केसरी देवनाथ, दयालनाथ जैसे सफल पदरचथयिता भी हुए । इनके 
पद नादमथुर और भक्तिरसभीने हैं जिन्हें कौतेन में सुनते द्वी श्रोता आनंदविभोर हो जाते 
हैं। आनंद संप्रदाय नामक एक नया भक्तिससंप्रदाय स्थापित हुआ। इसकी कोई नई 
प्रणाली नहीं थी । पर इसने तीन व्युत्पन्न और पहुँचे हुए कवियों की देन मराठी को 
दी । उनमें श्रीकृष्णदयार्णव ने भागवत के दशम स्कंध पर “हरिवरदा? नामक ४२००० 
औवियों की उत्कृष्ट टीका रची | दूसरे कवि श्रीधर स्वामी ने रामायण, महाभारत और 
भागवत अन्‍्थों के आख्यानों पर मराठी में आबाल सुबोध और अतीव सररू आख्यान- 
काव्यप्रन्थों का प्रगयन कर मराटी का पुराण साहित्य खूब समृद्ध किया। संत महिपति 
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ने संतों की सरस और विस्तृत जीवनियाँ लिखीं और भक्तिधारा को जनसाधारण में 
पहुँचाया | श्रीधर ने सुरस एवं प्रभावशाली चरित्र लिखकर देवों का यशोगान किया 
तो महिपति ने संतों का यशोगान किया । भक्तिकान्य के अतिरिक्त इस काल विभाग में 
बखरों के रूप में लौकिक गद्य-साहित्य का भी खूब विकास हुआ। वैसे ह्वी वीररसयुक्त 
पवाड़े और खज्ार-रस-भीनी लावणी काव्य ने भी अपना विशिष्ट प्रभाव जन-मन पर 
जमाया । कई पौराणिक नाटकों की रचना भी इस समय हुई। तृतीय कालखंड में 
साहित्य के विविध रूपों का उत्कर्ष तो हुआ पर साहित्य-सर्जना का मुख्य अभिप्राय और 
जीवन विषयक दृष्टिकोण वही रह्दा | इस प्रकार सन्‌ ११८८ में प्रवाहित हुई भक्तिकाव्य- 
धारा उत्तरोत्तर प्रबल होती गई । 


भक्तिपंथों की समावेशक मान्यताएँ एवं विशिष्टताएँ 

१, विधायिका भक्ति:-मराटी के भक्ति-साहित्य का अंतरंग जानने के लिये संत कवियों 
ने जिस व्यापक तत्त्व प्रणाली से प्रेरित एवं प्रभावित होकर काव्य सृष्टि की उस प्रणाली का 
सम्यक ज्ञान होना आवश्यक दै। महाराष्ट्र में नाथपंथ (जो वारकरी पंथ में विछीन हुआ), 
महानुभावप॑थ, वारकरी या भागवत संप्रदाय, दत्त संप्रदाय और रामदास संप्रदाय श्न पाँचों 
ने ननमानस पर थोडा-बहुत प्रभाव डाला और साहित्य की समृद्धि की । इन पंथों के 
तत्वज्ञान का एवक्‌ स्थक एवं विस्तृत विवेचन ग्रन्थ में है। यहाँ उनमें जो साधारण और 
समन्वयकारी मान्यताएँ हैँ उनका ही उल्लेख किया गया है। यह सूयप्रकाश जेसा स्वयं सिद्ध 
है कि इनमें सर्वाधिक लोकमान्यता वारकरी पंथ का ही रही है और उसने कतिपय दृष्टियों 
से अन्य पंथों को प्रभावित भी किया । अतः उसका प्रधानता से व बार-बार निर्देश 
मिलना स्वाभाविक है | पहली बात ध्यान में यह रखनी चाहिए कि महाराष्ट्र में कई अन्य- 
भाषाभाषिक प्रदेशों के समान भक्ति जीवन के विधायक तत्त्व के तौर पर स्वीकार 
की गई थी न कि पलायन वृत्ति के तौर पर। ऐतिहासिक तथ्यों से सिद्ध किया गया 
कि मुसलमानों के आक्रमण से कई शताब्दी पूर्व मद्दाराष्ट्र में भक्तिपंथ ( जिसका काद्र 
पंढरपुर रद्दा ) इढ्मूल हो गया था। श्रीमुक॒ंदराज ने अपने विवेकर्सिपु और परमाश्त 
ग्रंथ में, जिनमें भक्तिमाग का समर्थन है, मुसकूमानों के महाराष्ट्र में आने के लगमव 
सवा सौ व पहले भत्तिपंथ का इढ्मुल होना लिखा था। इसी प्रकार मदानुभावपंथ 
की कई भक्तिप्रधान रचनाएँ ओर संत जानेश्वर की साहित्य-सृष्टि जो वारकरी 
संप्रदाय की अत्यंत पूजनीय एवं प्रामाणिक रचनाएँ हैं, उपयुंछेखित विषभियों के 
प्रवेश के पहले ही निर्मित दो चुकी थीं। श्सके अतिरिक्त ऐसा कोई अन्य प्रमाण उपरूब्ध 
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नहीं है कि महाराष्ट्र में ननसाधारण पीड़ित एवं त्रस्त थे, भले ही राज्यशासन स्वधर्मीय 
रहा दो | कहने का अभिप्राय यह है कि वास्तविक जीवन की विभीषिका से भयाक्रांत 
होकर पलायनवाद को स्वीकार करने के लिए लोगों ने मक्ति का सहारा नहीं लिया था 
प्रत्युत जीवन को अधिक समृद्ध और सफ़ल करने के हेतु ही भक्तितत््व को ग्रहण किया 
था । भक्ति प्रतिक्रियावादी (0९४०४०7७7ए) होने की अपेक्षा विधायिका (007४#77०7२७) 
थी जो मानव को अपना चरमसाध्य, ईश्वर का साक्षात्कार या भातज्ञान प्राप्त कराने 
में प्बहतम साधन मानी गई थी । संत ज्ञानेश्वर ज्ञानिश्वरी में दृढ़ता से कहते हैं-- 


ज्ञानी हयेते स्वसंविति। शैव ग्हणती शक्ति । 

आम्ही परम भक्ति आपुलीम्हाणो । 
अर्थात्‌ ज्ञानी जिसे आत्मशान कहते हैं, शेव जिसे शक्ति के नाम से पुक रते हैं, 
उसे ही मैं परम भक्ति कहता हूँ । इसी तरह महानुभाव पंथ ने भी ज्ञानमार्ग की अपेक्षा 
प्रेम ( मक्तिमाग ) पर दी अधिक बल दिया। सब संतों ने ज्ञानेश्वर का ही अनुकरण 
क्र भक्ति की अधिक महिमा गाई। करे ग्रंथों में. विशेषतया ज्ञानेश्वरी ( अध्याय ९ से 
१२ ), नाथभागवत, श्रीरामदासजी के दासबोध और संतों के अमंगों में भक्तितत्व का 
विशद निरूपण मिलता है। संसार में किसी भी तत्व या वस्तु का दुरुपयोग किया जा 
सकता है। अतः यदि विषम भविष्य में किसी ने भक्ति का सहारा लेकर जीवन से 
पराछ्ष्मुखता का उपदेश किया हो तो उसके लिए दोषाह भक्तितत्त्व नहीं, वे पढायनवादी 
उपदेशक ही स्वयं हैं । 


२, भद्ठेत में भक्ति :--सगुण होते हुए भी मद्दाराष्ट्र में सब भक्तिपंथ ( महानु- 
भाव पंथ के अतिरिक्त ) अद्वेतवादी थे | आद्य शंकराचाय ने भक्ति के लिए अनुकूल संमति 
दी थी॥ पर अंतिम अनुभव या साक्षात्कार में भक्ति की अपेक्षा नहीं की थी, प्रत्युत 
उनकी राय थी कि भक्ति की क्रिया आत्मससाक्षात्कार में रह ही नहीं सकती। 
संत झानेश्वर ने अंतिम अवस्था ( अद्देतानुभव ) में. भी भक्ति रह सकती है ऐसा 
मत आत्मानुभव के बल पर स्थापित किया । आपका मत है कि अद्गैत में भक्ति है, यह 
सत्य अनुभव करने का है, न कि वर्णन करने का । आप ब्वानेश्वरी के सातवें अध्याय में 
कहते हें--'जब गुरु की कृपा से उपंकाल हो जाता है, ज्ञानसूर्य की किरणें आकर 
पढ़ने लगती हैं तब दृष्टि के सामने भेद म।व-7हित एकत्व की संथत्ति प्रकट होती है। 
ऐसी अवस्था में भक्त जिस शा में देखा है उत्त दिशा में उत्ते केक मैं ( इंश्वर ) ही 
दिखाई पड़ता हूँ। मेरे सिवा उसके लिए कहीं और कुछ भी नहीं दोता। जिस प्रकार 
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जल में डूबे हुए घड़े के अंदर व बाहर सब जगह पानी ही पानी रहता है उसी प्रकार 
वह मुझमें निमग्न रहता है। परंतु यह अवस्था ऐसी नहीं कि जिसका छब्दों के द्वारा 
वर्णन किया जा सके । श्सी प्रकार “अमृतानुभव” में भी आपने अद्वेत भक्ति का कई 
दृष्टान्तों में वणंन किया। जेसे एक ही चद्टान में भुफा, मंदिर, मूर्ति व भक्तों के आकार खुद- 
बाये जाते हैं वेसे ही अभेदभक्ति का व्यवहार होता है । जेत्ते आकाश और अवकाश, चीनी 
और मिठास, रक्ष और कान्ति, अपस्‍ि और ज्वाला भभिन्न हैं वेसे विश्व और विश्वात्मक देव 
को अभिन्न अनुभव कर भक्ति करना अभेद भक्ति का स्पष्ट लक्षण है।? संत एकनाथ 
ने अभेद भक्तितत्त्वका प्रबल उत्कष किया । वे कहते दँं--अद्वेतानुभव के बिना खरी भक्ति 
संभव ही नहीं है । आतं, जिज्ञासु और अर्थार्थीं भक्त के प्रकार दे पर जो अभेद भाव से 
इश्वर की उपासना करते हें वे ही श्रेष्ठ भक्त हैं। जिनका देदह्ामिमान नष्ट द्वो जाता है, 
जो सब भूतों ( जीवों ) में भगवान्‌ को देखते हैं, जिनके मन से दइन्द्व की भावना मिट 
जाती है वे दी अद्वेतानन्द के पात्र बनते हैं।” समर्थ रामदास जी “दासबोध? में लिखते 
हैं--'स्वयं अपने आपको भक्त कहना और उससे (इंश्वर से ) विभक्त रहकर उसकी 
भक्ति करना एक बहुत द्टी विलक्षण बात है। भक्त वद्दी दै जो विभक्त न द्वो और विभक्त 
वद्दी दे जो भक्त न दो। इस बात का विचार किए बिना कभी समाधान नहीं दो सकता । 
इंश्वर तथा भक्त दोनों में अनन्य भाव है। इस वचन का ठीक अभिप्राय केवल अनुभवी 
लोग दी जानते हैं ।? संक्षेप में उत्तट भक्ति और अद्वेत परस्पर पोषक हैं न कि विरोधक । 


४. प्रतिमा-पूजा में सामंजरय पुव॒सर॒ उदारता :“-महाराष्ट्र में विशिष्ट प्रतिमा- 
पूजा की अपेक्षा देवतत्त पर अधिक बल था। वारकरी सम्प्रदाय का आराध्य विदृठ॒ल 
भगवान्‌ इष८्णचन्द्र का अवतार माना गया दै। महानुभाव पन्‍न्थ यद्यपि कृष्णपन्थ है 
तो भी दत्तात्नय उसका आराध्य ईश्वर है। दक्तान्नय में ब्रह्मा, विष्णु और मद्देश तीनों का 
समन्वय है पर महानुभाव उसको कृष्ण के रूप में ही देखते हैं और एकमुख मानते हें । 
उधर वारकरी सम्प्रदाय ने विट्ठल का उपासक होते हुए भी अनूठी उदारता का आदशे 
प्रस्थापित किया | वारकरी सम्प्रदाय के अनुयायी किसी भी देवता को पूजा निःसकोच 
मन से कर सकते हूँ । उन्हें इस विषय में सम्प्रदाय का कोई कड़ा आदेश नहीं है। अतः 
संत ज्ञानेश्वर, नामदेव, एकनाथ, तुकाराम आदि प्रम्मुख सन्‍्तों ने अन्य देबों के स्तुति- 
परक कई अभंग, स्तोत्र हर पद छिखे। ये सन्‍त राम और कृष्ण में अभेद का अनुभव 
करते थे | सन्‍त एकनाथ ने तो दत्तात्रय व कुल-र्व मिनी दुर्गा देवी की तन मन धन से 
पूजा की । इसी प्रकार उपयुक्त संर्तों ने महेश, गणेश आदि देबों की खूब महिमा गाई। 
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दत्त संप्रदाय का आराध्य देव तो दत्त ही रहा पर इस सम्प्रदाय के श्रेष्ठ कबि दासो“ 
पन्‍त तथा जनादद॑न स्वामी ने क्ृष्णमक्ति का खूब परिचय दिया । इतना ही नहीं, उन्होंने 
मगवद्गीता और भागवत जैसे ग्रंथों के भाष्य भो लिखे और लिखवाये। रामदास संप्रदाय 
के संस्थापक समर्थ रामदास जी ने रामभक्त होते हुए भी श्री कृष्णचन्द्र तथा बिट्ठल 
पर सरस रचनाएँ की । श्सके अलावा आपने भवानी कौ स्थापना भी दो-तीन गढ़ों में 
कराई थी। शस प्रकार उक्त भक्तिपंथों ने प्रतिमापुजा में सामंजस्य एवं उदारता का अच्छा 
परिचय दिया जिससे प्रतिमापूजा का व्यापक प्रचार हुआ। 

४. सगुण और निगुंण में समन्वय :--ब्रारकरी संप्रदाय ने ब्रह्म को अनादि, 
नित्य, शानमय, आनंदमय, अव्यक्त, निगृण और सबंव्यापक माना है और इंश्वर को 
उसका साकार, सग्रुण किन्तु गौण रूप माना है। जीवों के उद्धार के लिए ईश्वर अवतार 
धारण करता है, ऐसा इस संप्रदाय का अटल विश्वास है। श्री दत्त और दास सम्प्रदाय 
की भी यही धारणा है पर महानुभाव सम्प्रदाय का इस विषय में कुछ मतभेद है। 
महानुभाव पंथ इश्वर को अनादि, नित्य, अव्यक्त, आनन्दमय, निर्मुण और सबंध्यापक 
मानता है किन्तु ब्रह्म] को गौण स्थान देता है| महानुभावों का भी इृढ़ विश्वास है कि जीवों 
के उद्धार के लिए परमेश्वर इृश्यावतार धारण करता है अर्थात्‌ परमैश्वर के निर्गुण और 
सग्रण दोनों रूपों में इनका विश्वास है। संक्षेप में दोनों का नि्ुंण और सगुण में 
समान विश्वास है। इसलिए मराठी के पहले ग्रन्थ 'विवेकसिन्धु में मुकुन्दराज ने कद्दा दै- 

तूं निरगुन निराकारूं। निःसंगु निर्विकारूं॥ 
तुसे या स्वरूपाचा पारू। नेणती सब ॥ 
अर्थात्‌ तू निशुंण, निराकार और निःसंग है अतः तेरे स्वरूप की यथार्थ जानकारी 
कोन रखता है ? आगे चलकर वे ही प्रपंच में मप्न हुए जनों को उपदेश देते हैं-- 
चित्त अवलंब ने वीण। 
जरी न राहे स्थिरपण ॥ 
तरी सगुण स्वरूप ॥ 
चिंताबे ॥ २-९३ ॥ 
तेथे हृदयाच्या शेजारी। 
षोडशोपचार पूजाकरी ॥ 
उपासावा श्री हरी ॥ 
अनन्य भाबे ॥ ३-९४ ॥ 
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अर्थात्‌ यदि निृंग और निराकार का ध्यान करने में आपका चिक्त असमर्थहै तो 
सगुण स्वरूप का ध्यान कीजिये। हृदय के अनन्य भाव से, श्री हरि की षोडशोपचार 
पूजा करने से भगवान्‌ का साक्षात्कार आप सहज ही कर सकते हैं। आगे आपने 
सग्मण से नियुण ( (70७7 से एग]ताठज्ा ) की ओर जाने का राजयोग (भक्ति- 
योग ) विशद किया | किन्तु केवल सग्ुण पूजा करने से सन्‍्तुष्ट न रहने की आप अपने 
'परमासृत? नामक दूसरे ग्रन्थ में चेतावनी देते हैं । आप स्पष्ट कहते हैं-- 


जपतप अनुष्ठान । 

आणि नाना परींची साधने ॥ 

मोक्ष न पाविजे जात्मज्ञाने ॥ 
वांचोनियां सवधा ॥ ( २-९ ) 


अर्थात्‌ आत्मज्ञान के बिना मोक्षप्राप्ति हो नहीं सकती चाहे आप कितने ही ह जप, 
तप और अनुष्ठान कीजिए । मोक्षप्राप्ति का प्रमुख साधन आत्मज्ञान है, उपयुक्त साधन 
तो गौण और सहायक हैं । इस प्रकार भाद्वकवि मुकुन्दराज ने सग्रुण भक्ति और निगुंण 
भक्ति में सामंजस्य और संतुलन प्रस्थापित कर सन्त शानेश्वरादि मनीषियों का मार्ग 
प्रशस्त कर दिया था। 

संत ज्ञानेश्वर की राय भी इसी प्रकार की थी। आप एक अभंग में कहते हें--'हे 
गोविंद ! मेरी समझ में नहीं आता कि मैं तुझे सग्रुण कहूँ या नियुंण। तुझे र्थूल कहूँ 
या सूक्ष्म । तू तो इन दोनों में व्याप्त दे । तुझे इश्य कहूँ या अदृश्य ! तू तो दृश्य और 
अदृश्य दोनों है !” ज्ञानेश्वरी में आप भगवान्‌ कृष्ण से कहलाते हैं--'मुझ में और अद्या 
में अन्तर नहीं है। भक्तों के लिए मुझ जेसे विदेह को देह धारण करना पड़ता है तथा हे 
अजुन, भक्तों के लिए सगुण बनना मेरे मन की ही इच्छा है |? संत शानेश्वर साधना के 
प्रकार के विषय में लिखते हैं-- 

परी उपास्ति ते योग्यतते आधीन असे । 

परमार्थ को साधना में साधक की योग्यता के अनुसार साधना (भक्ति ) का प्रकार 
अलग अलग होता है | आप दृष्टान्त देते हैं“-'देखो, पक्षी तो उड़कर चट फल के पास 
पहुँच जाता है पर कया मनुष्य भी उसी प्रकार उड़कर फल तक पहुँच सकता है ? वद तो 
धीरे-धीरे एक एक डाल के सहारे फल प्राप्त कर सकता है ।! सन्त शानेश्वर 'साधनानाम्‌ 
अनेकता” के समर्थक थे । इसीलिए वारकरी सम्प्रदाय में साधना के विषय में पूरी स्वतंत्रता 
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और सहिष्णुता रही । सन्त शानेश्वर ने स्वयं अह्मनिष्ठ योगी होते हुए भी निर्गुण उपा- 
सना और हृठयोग पर अत्यधिक जोर न देकर उनकी कठिनाश्यों से लोगों को सचेत 
किया और सगुण भक्ति का सुलभ मार्ग बताया । आप अभंग में स्पष्ट कहते हैं-- 

मुक्ति पावावया । करिजे हरि भक्ति ॥ 

तरिच विरक्ति प्रगटेल । 

तेह्ला आसमज्ञान अनुभव होय। 

अविधत्व जाय जीवरूप ॥ 
अर्थात्‌ हरिभक्ति या सगुणीपासना आत्मजश्ञान का साधन है। हरिभक्ति से विरक्ति प्रकट 
होती है और विरक्ति के बल पर आत्मज्ञान का अनुभव सुलभ होता है। आत्मज्ञान 
होते ही जीव अविया से पूर्णतया मुक्त हो जाता है। आप ज्ञानेश्वरी में कहते हैं कि सहज 
योग ही भक्ति है-- 

नेणतीचि है व्यथा । 

जे का भक्ति पंथा बोटंगले॥( १२-७५ ) 

आंत सुख वाढ़े। तेथे सहजचधि योगु घड़े ॥ 
नाभ्यासितां ॥ ( ६-:०३ ) 

अर्थात्‌ जो भक्तिपन्थ का सहारा लेते है उन्हें अन्य मार्गों की अपेक्षा बहुत कम कष्ट 
उठाने पड़ते हैं। जेसे-जेसे अन्तःकरण में भक्ति का सुख बढ़ता है बसे वैसे भक्तिपन्थ 
सहज साध्य योग बनता जाता है। उसके लिए विशेष अभ्यास करने की फिर आवश्यकता 
नहीं रहती । निग्ुण पन्‍नथ के सदजियों के समान सग्ुण पन्थ में भी सहज भक्त श्स 
तरह होते हैं। इतना होते हुए भी आपने सगुण उपासकों को निगुंण के प्रति समादर 
का व्यवद्दार करने का स्पष्ट उपदेश ही नहीं दिया प्रत्युत उस निगुंण का साक्षात्कार 
करने को कहा । आप कहते हैं-- 


सांडी सांडी। सगुणाची अआ्रांती ॥ 

तूंच निगुण'" भाहासी तत्वमसी ॥ 
अर्थात तू सग्रण की अ्ांति से मुक्त हो। वास्तव में तू हो निशुंण है। तू ही वह 
( ब्रद्य ) है। इस प्रकार शानेश्वर ने सग्रण और निय॑ण में सुरम्य समन्वय प्रस्थापित 
किया, उनमें तथाकथित विरोध का परिहार किया और तकों द्वारा सिद्ध कर दिया कि 
सगुण भक्ति से निर्गुण उपासना सुल्स होती है। शानेश्वर की ही तस्त्व-प्रणाली अन्य 
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सब बारकरी संतों ने ज्यों की त्यों ग्रहण की थी। इस विषय में समर्थ रामदास के विचार 
जानने को आवबद्यकता है। आप 'दासबोध!” में कहते हैं-- 

सगुणी भजावें निमग्वित। निश्चता लागी ॥ 

सगुणाचेनि आधारे। निगुंगण पाविजे निर्धारे ॥ 
अर्थात्‌ परमार्थ के विषय में अपने मन में निश्चय उत्पन्न करने के लिये सभुण इंश्वर की 
भक्ति अवश्य करनी चाहिये। केवल सगुण के आधार से द्वी निगुंग की प्राप्ति होती हैं। 
समर्थ रामदास भी इस प्रकार सशुण भक्ति से निभुंण भक्ति की ओर जाने का व्यावहारिक 
उपदेश जन साधारण को देते हैं । आप आगे कहते हैं-- 

देवपद भाह निगुंण | देवपदीं भनन्‍यपण ॥ 
हाचि अर्थ पहितां पूर्ण। समाधान बाणे ॥ 

देवपद निय्ंण है और उसी देवपद में अनन्य भाव रखना चाहिये । निगुंण का साक्षा- 
त्कार करने से ही अन्तिम समाधान होता है। समर्थ रामदास ने स्वयं सग्रुण भक्ति के 
द्वारा प्रभु राम का साक्षात्कार किया था और यही सुलभ साथपन बे सत्र के लिए बताते 
थे। आपने प्रभु रामचन्द्र और महाबली हनुमान की सेकड़ों मूर्तियोँ स्थापित कर सग्रुण 
भक्ति का खूब प्रचार किया पर आपका अन्तिम समावान निभुग के साक्षात्कार में दी 
निहित था। संत श/नेश्वर सिद्धात्मा थे। उनदें साधना करने का कष्ट उठाना नहीं पढ़ा 
किन्तु समर्थ रामदास ने साधना के मार्ग में कुछ उठा नहीं रखा। सन्त श्ञानेश्वर 
ने लोकसंग्रह के लिए सगुण भक्ति की पर समर्थ रामदास ने सगुण भक्ति के द्वारा 
आत्मोद्धार किया और वहीं साधना जन-साधारण को बताई। संक्षेप में जैसे निपुण 
अध्यापक विद्यार्थियों को शात से अशात को ओर प्रवृत्त करता है वेसे महाराष्ट्र के संतों ने 
किया । उनका चरम लक्ष्य निर्युण ही रहा । श्सीलिए महाराष्ट्र में सगुण भक्ति या पूजा 
में निरतिशय आसक्ति, आर्डबर और विलास शत्यादि का प्रवेश नहीं हो सका। सरलता, 
सादगी और शुद्धता उसकी ( सगुण भक्ति की ) आत्मा बनी रही । 

५, श्रीकृष्ण का उपदेश :-“महाराष्ट्र के भक्तिपन्थों की विशिष्टता यह थी 
कि उनका आधार या खज्ोत श्री कष्णचन्द्र का उपदेश ही रह्या न कि उनका लोक: 
विलक्षण चरित्र | वहाँ सब पन्‍य “न देवचरितं चरेत”ः--सिद्धान्त के अनुयायी रहे। 
उपदेशों पर भार देने से पन्‍्य तश्वनिष्ठ होता है, न कि व्यक्तिनिष्ठ भक्तिपरक। ऐसी 
स्थिति में तस्‍्वनिरूपण भावुक था भावविवश चरितकथन और अवण की अपेक्षा अधिक 
लोकप्रिय होता है। अतः प्राचीन मराठी में भी मगबद्गीता के लगभग ५० शव्यख्या-पग्रन्थ 
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और अनुवाद हुए। इसी तरह श्रीमद्भागवत के एकादश स्कन्ध पर १५-२० भाष्य- 
ग्रन्थों का सास और सफल प्रणयन हुआ। भगवद्दीता में श्रीकृष्ण का बौर अजुन को 
दिया उपदेश है तो भागवत के एकादश स्कन्ध में उद्धव को दिया हुआ उपदेश है। पहला 
प्रवृत्तिप्रधान उपदेश है तो दूसरा निदृत्तिप्रधान । इस प्रकार प्रवृत्ति-निवृत्ति को धाराओं का 
संगम मराठी के प्राचीन साहित्य में जह्ाँ-तहाँ इृग्गोचर होता है। यहाँ गीताविषयक 
रचनाओं पर एक विहेंगम दृष्टि डालना अनुचित नहीं होगा। उपलब्ध जानकारी के 
आधार पर हम कह सकते हैं कि संतश्रेष|्ठ शानेश्वर ने ही गीता पर सन्‌ १२९० में पहली 
टीका रची जो 'ज्ञानेश्वरी? नाम से विख्यात है । इसमें ज्ञान भक्ति-प्रधान कमंयोग का 
सरस विवेचन है जो कि वारकरी-सम्प्रदाय का पूजनीय ग्रंथ है। महानुभाव-पन्थ में 
भगवद्ठीता के प्रति प्रगाह आदर है । अतः लगभग १५-२० गीता-टीकाएँ उक्त पन्‍्थ के 
विद्वान्‌ लेखकों ने रचों, जिनमें पंडित विश्वनाथ बालपूरकर-विरचित 'शानप्रबोध!” 
(सन्‌ १३३१ ) और पंडित नृसिंह कृत 'संकेतगीता” ( सन्‌ १३३४ ) प्रसिद्ध हैं । सन्त 
एकनाथ ने गीतासार' नामक रचना की । इसके पश्चात्‌ श्री दासोपन्त देशपांडे 
( दक्तसम्प्रदाय ) ने गीताणंव और गीताथंबोधचन्द्रिका नामक भाष्यग्रन्थों की सृष्टि की । 
गीतार्णव की ओविसंख्या १२५००० है। यह गीता की विशालतम टीका है। इनके दी 
समकालीन ओऔ रंगनाथ मोगरेकर ने ११००० ओवियों की गीता-टीका रची। सन्‌ 
१६५० के लगभग इुसेन अंबर नामक मुसलूमान वारकरी ने “अंबर हुसेनी” गीता-टीका 
रची । श्सी समय मिंगारकरबुवा महानुभाव ने “गीता्थंबोधिनी! लिखी। भमहाकवि 
मुक्तेश्वर ने गीता का ओविवद्ध सरस अनुवाद किया। संत-सिरमोर तुकाराम ने गीता 
का अभंगों में अनुवाद किया। पंडितश्रेष्ठ वामन कवि ने “यथाथ॑दीपिका? नामक 
२२००० ओवियों का दविद्धत्ताप्रचुर भाष्यग्रंथ लिखा। वेसे ही आपने गीता का सरस 
होकों में अनुवाद किया। महाकवि मोरोपन्त ने गीता का आर्यावद्ध सरस अनुवाद 
किया । पुराणकार श्रीधर ने भी भगवद्वीता का ओवी छंद में सरल ब सरस 
अनुवाद किया। श्सी तरह भागवत पर भी टीकाएँ लिखी गई जिनमें निम्नलिखित 
प्रसिद्ध हैं । महानुभाव पंथ के कवीश्वर भास्कर भट्ट बोरीकर ने सन्‌ १३०८ में एकादश 
स्कंध पर 'उद्धवगीता? नामक रसभीनी टीका रची जो अपने काव्यगुणों के रहिए विख्यात 
है। वारकरी सम्प्रदाय के संतश्रेष्ठ एकनाथ ने सन्‌ १५७५ में बाराणसी में एकादश स्कंष 
पर “भागवत” नामक विशारू एवं शांतरसभीना भाध्यग्रन्थ रचा जो वारकरी सम्प्रदाय 
की पूजनीय प्रस्थानत्रयौ में एक माना जाता है। इसकी ओवी-संख्या २०००० है। इसकी 
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टक्कर का दूसरा भाष्य एकादशस्कंध पर उपलब्ध नहीं है। क्ृष्णदयाण्णंव ने दशम 
स्कंध पर ४२००० ओवियों की सरस रचना की जिसमें अनेक टीकाओं का सार पढ़ने 
को मिलता है। भ्री शिवराम कवि ने एकादश स्कंघ पर भाष्य रचा। मद्गाकवि मोरोपंत 
ने मंत्रभागवत की रचना कर मराठी का भागवतविषयक साहित्य समृद्ध किया । आपने 
समग्र भागवत पर रचना की जो केवल आस्वाद्य है। 


६. भक्तिमय गरृहस्था श्रम :-“महानुभाव पंथ को छोड़कर सब पंथों ने गृहस्थाश्रम 
में भक्ति को मुख्य स्थान देकर गृहस्थाश्रम की प्रतिष्ठा बना रखी। महानुभाव पंथ ने 
संन्यासपरक भक्ति पर अत्यधिक जोर दिया जिससे उसकी लोकप्रियता जाती रह्ी। संत 
शानेश्वर स्वयं सिद्ध संन्यासी थे पर उन्होंने प्रपन्न करते दुए परमार्थ की साधना करने का 
सरल, सुलभ उपदेश दिया । आप शानेश्वरी में कहते हैं-- 

ग्रहस्थाश्रमु न सोडता | कमंलेखा नोलांढिता ॥ 
गृहस्थाश्रम का त्याग न करते हुये और अपने वर्णोचित कम करते हुए भक्ति के बल पर 
जन्म की सफलता संपादित की जा सकती दै। आप आगे कहते दं-- 
जयाचे ऐटिक धड़ नाहीं। तयाचें परन्न पुससी काई ॥ 


भर्थात्‌ जिसमें प्रपन्न सफल करने की क्षमता नहीं उसके लिए परमार्थ की बात करना व्यर्थ 
है। संत एकनाथ ने तो अपने आदश उदाहरण द्वारा प्रपंच को परमार्थभय करने का 


उपदेश दिया । आप कहते हैं-- 


प्रपल्न परमार्थ एक रूप होत। भाहे ज्याचा देत रामनामी ॥ 

परमार्थ साधे सहज संसार । येथे थेरक्नार नाहीं जना ॥ 

सहज संसारे घड़े परमार्थ । लौकिक विपरीत अपवादु ॥ 

एका जनादुनी नाहीं तया भीड । लोकिकाची चाड़ कोण पुसे ॥ 
अर्थात्‌ जो रामनाम में विश्वास करत; द्दे उसका श्रपन्न तथा परमार्थ एकरूप होता है । 
परमार्थ करते हुए सहज में संसार ( प्रपंच ) सिद्ध होता है। संसार में रहते हुए सहज में 
परमार्थ भी संपादित किया जा सकता है, बंशर्ते मुंह में रामनाम रहे। ऐसी स्थिति में 
पुनः जन्म लेने की आपदा टल सकती है अर्थात्‌ मोक्षप्राप्ति हो सकती है। श्सोलिए प्रायः 
सब वारकरी संत गृहस्थ रहे । इसको ही कहते हैं निःसंग प्रपंच अर्थात्‌ परमेश्वराप॑ण बुद्धि 
से प्रपंच करना | संत एकनाथ इसे सहज संसार कहते हैं जेसा कि संत-साहित्य में सहज 
समाधि है। इस विषय में समर्थ रामदास के विचार भी मननीय हैं। आप भी आजन्म 
ब्रद्मचारी रह्दे पर आपने दीघेकारू तक अमण, अध्ययन और विचारमंथन कर मानव 
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के जीवन को ममे समझ लिया था। अनुमवहीन युवावस्था में आपने गृहस्थाश्रम की 
कड़ी आलोचना की और साफ कद कि परमार्थ और प्रपंच में भदि-नकुलवत बैर है | 
पर भविष्य में पक विचार और अनुभव के आधार पर आपने 'दासबोध! में कह[-- 
आधी प्रपश्च करावा नेटका। मग परमार्थ ध्यावा विवेका ॥ 

पहले भली-भाँति दक्षता से प्रपंच करना चाहिये तत्पश्चात्‌ विवेक प्राप्त करके प्रपंच त्याग 
कर परमार्थ में लग जाना चाहिये । दूसरे स्थल में आप स्पष्ट उपदेश करते हैं-- 

प्रपञ्न सुखे करावा। परी कांही परमार्थ बाढवावा॥ 

सुखे संसार करावा। परलोक ही साधावा ॥ 

काल सार्थक करावा। जन्म धन्य होतसे ॥ 
अर्थात्‌ सुख में प्रपन्न तो करना द्वी चाहिए पर साथ ही साथ परमाथे भी संपादित करते 
रहना चाहिये । इस तरह बतांव करने से काल सार्थक और जन्म धन्य हो जाता है। 
कहने का तात्पये यह कि जन्म-साफल्य के लिए प्रपंच त्यागने की आवश्यकता नहीं है । 
संक्षेप में संयमयुक्त, कर्तव्यपरायण और भक्तिनिष्ठ प्रपंच मोक्ष की साधना में सहायक 
है, बाधक नहीं । 

७, लोकसंग्रह :--सब मक्तिपंथों में व्यक्तिनिष्ठ साधना के साथ ही साथ लोकसंग्रद 
पर भी बल दिखाई देता है। गीता के “'छोकलंग्र:मेबापि संपश्यन्कतुमहंसि” बचन 
पर संत छानेश्वर ने बढ़ा मामिक विवेचन किया | वे कहते हँ--देखो, जो लोग बक्ष- 
सारूप्य को प्राप्त कर धन्य हुए हैं ओर जो पू्णरूप से निष्काम हो गए हैं वे ही दूसरे 
लोगों को भी उचित मार्ग पर लगाते हैं. ओर श्स प्रकार उस ह्वानोत्तर काल में भी उन्हें 
कम करना पढ़ता है । आगे आप कहते हैं-- 


ग्हणोनि समर्थ जो एथे। आधिला सर्वशते॥ 
तेणे विशेषे कर्माते ध्यजावेना । 
इसीलिए में कहता हूँ कि जिन सामथ्यंवान्‌ पुरुषों ने श्स संसार में पूर्ण रूप से सर्बश्नता 
प्राप्त कर ली है उन्हें भी कम का परित्याग नहीं करना चाहिए | पुनः आप कहते हैं-- 
मार्गाधारे वर्तावे। विश्व हे मोहरे छावाबे ॥ 
अलोकिक नोहावे लोकांप्रति । 
सिद्ध पुरुष को विद्ेत मार्ग से भाचरण कर सबको अच्छे रास्ते पर रूगाना चाहिए। 
और जन-साधारण पर यह प्रकट नहीं होने देना चाहिए कि हम समाज से अलग या 
अलौकिक हैं । आप अति स्पष्टता से सचेत करते हैं कि 'संसार की प्रथा ही यह है कि 
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बड़े लोग जो कुछ करते हैं, कोक में उसी का नाम धर्म पड़ भाता है और साधारण ज॑म 
उसी का अनुकरण करते हैं । इसलिये जो संत कहलाते हों उन्हें तो स्वकर्म का अनुष्ठान 
कदापि न छोड़ना चादिए ।! इस प्रकार संत ज्वानेश्वर को यह राय थी कि आत्मश्ञान प्राप्त 
होने के पश्चात्‌ या इंश्वर का साक्षात्कार होने के बद आत्मज्ञनी था संत को लोकसंप्रद 
की दृष्टि से कम करना चाहिए अन्य संतों ने इस तत्त का समर्थन ही नहीं किय 
प्रत्युत उसके अनुसार आचरण कर जन साधारण के लिए कमेयौगी का आदर्श उपस्थित 
किया । दास संप्रदाय के संस्थापक समर्थ रामदास तो आजन्म कमे करते ही रहे। स्वयं- 
सिद्ध हैं कि लोक संग्रह के लिए ही आपने अपने संप्रदाय का संधटन किया था । लोकसंग्रह 
का उदात्त ध्येय होने के कारग ह्वी महराष्ट्र के भक्ति पंथों में व्यक्तिगत विलक्षणता और 
समाज-विमुखता नहीं घुसने पाई। सबंजन-स्वीकृत नीति मर्यादाओं के किनारों में भक्ति- 
गंगा बहती रही । आत्मज्ञानी संतों की व्यक्तिगत अनुभूतियाँ रहस्यपूर्ण रहीं जिसका 
विवेचन आगे मिलेगा हो । कददीं-कहीं उनकी वाणी में अटपटापन भी रहा पर भक्तिपंथ 
सरल और सदाचार से मर्यादित ही रद्द | इस प्रकार आत्मोद्धार या भात्म साक्षात्कार 
के साथ द्वी साथ लोकोद्धार करना भी भक्तिपंथों का ध्येय हो गया और इसीलिये भक्ति 
का व्यापक प्रसार हुआ । 


८, भक्तियोग में मानवता एवं समता--संतों ने भक्ति की उदार एबं मानवता- 
निष्ठ व्याख्या की जिससे पहले के व्यक्तिनिष्ठ भक्तिवादी आग-बबूला हो गये.। संत 
शानेश्वर कहते हैं-- 


जे जे भेटे भूत। ते ते मानिजे भगवंत॥ 

हा भक्तियोग निश्चित । जाण माझ्ना।। 
अर्थात्‌ तू जिस-जिस प्राणी से भेंट करता है उसे भगवान्‌ मानता जा । प्रत्येक जीव 
में भगवान्‌ का साक्षात्कार करना खरा भक्तियोग है | यद्दी मेरी दृढ़ धारणा है। देखिए, 
भक्ति की व्याप्ति कितनी बढ़ी । यह है भक्ति का मानवताव'दी या भूतदयावादी दृष्टिकोण । 
यह व्याख्या स्वीकार करते ही भक्ति में एक अलौकिक चैतन्य पैदा होता है, एक अनूटों 
शक्ति निमित दोती है जो संसार में छख्ल, शांति, समता, न्याय एवं नीति क्षी प्रस्थापन। 
करने में सहायक दोती है। इसे कहते हैं समाजोद्धारक भक्ति | संत नामदैव ने अधिक 
स्पष्ट कहा है-- 

सर्वा भूतीं समदृष्टि | 

हेचि भक्ति गोड मोटी ॥ 
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अर्थात्‌ सब प्राणियों के प्रति समदृष्टि रखना ही श्रेष्ठ एवं मधुर भक्ति है। स॑त्र 
एकनाथ ने और एक कड़ी जोड़ दी । वे कहते हैं-- 


भक्ति महणजे सर्वा भूर्ती मगवद्भाव । 
भगवद्धावों सर्वा भूतीं | हेति शान हेचि भक्ति । 


विवेक विरक्ति | याति नांव ॥ “- 
जन तेथि जनादंन । एका जनादनी भजन | 


जन नोहे अवधा हा जनादुँन । 

अवलोकितां जन दिसे जनादन । 

साकर दिसे परि गोडी न दिसे, तीकाय वेगली असे । 
तेसा आहे जनीं जनादंन | 


अर्थात्‌ सब प्राणियों के प्रति भगवद्धाव रखना भक्ति है। सब भू्तों के प्रति भगवद्धाव 
रखना ज्ञान और भक्ति है। इसे ही विवेक और वेराग्य कहते हैं। जन ही जनाद॑न 
( परमेश्वर ) दे अतः उसकी सेवा ही भक्ति हे। यह सारा जन जनादंनमय है। जेसे 
चौनी दिखाई देती है पर उसकी मिठास दिखाई नहीं देती। पर क्या मिठास चीनी से 
भिन्न है! ठीक उसी तरह जनादंन और जन में अभिन्नता है। यह है संतों की सक्रिय 
या बिधायिका अद्वेत भक्ति जिसका आविर्भाव उनके जीवन में हुआ था। संतों के 
मुकुटमणि तुकाराम अधिक स्पष्टता से कहते हैं-- 


भूती देवश्दणोनि मेटतो या जना। नाही रे भावना नर नॉरी॥ १॥ 
आणे भाव पांडुरंग अंतरीचा। मे छगी थावा साथा परिहार ॥ २॥ 
द्येसांठी केला उपाधिपसारा। जड़जीवा ताराया नाव कथा ॥ ३ ॥ 


अर्थात्‌ जनों से भेंट करते समय मुझे ऐसा लगता है कि में भगवान्‌ के दर्शन कर 
रहा हूँ । 'यह नर है, वह नारी हे? यह भावन! मुझे स्पर्श भी नहीं करती । मैरे हृदय का 
भाव भगवान्‌ ही जानता दै। इसके लिए मैं अन्य प्रभाण नहीं देना चाइता । जड़ जीवों 
के प्रति मेरी जाग्रत दया होने के कारण उनका भवसागर से उद्धार करने के लिए मैंने 
हरिकथारूपी नाव बनाई है। आप दूसरी जगह कहते हं-- 

भूतांची दया हैं भांडवल सन्‍ता 
सन्‍्तों की पूँजी भूतों के प्रति दया है। इस प्रकार श्नकी भक्ति, भूतदया थी। अब 
समर्थ रामदास जी को सम्मति पढ़िए--- 
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पृथ्वी मर्ध जितुकी शरीर । तितुकी भगवन्ताची घरें 

जगदान्तरी अनुसन्धान । बरें पाहणे हेचि ध्यान । 

ध्यान अणि तें ज्ञान पुकरूप ॥ 
अर्थात्‌ शथ्वी पर जितने शरीर हें वे सब उसी भगवान्‌ के घर हैं । संसार के लोगों के 
अन्तःकरण में छिपे हुए भगवान्‌ का भलीभांति अनुसन्धान करना और उसे देखना ही 
ध्यान है। ध्यान तथा ज्ञान दोनों एक द्वी वस्तुएँ हैं। आप कहते हैं कि सत्पुरुष की 
इच्छा सबको सुखी करने की ही दोती दे ( अवधेचि सुखी असावे। ऐसी वासना )। 
समर्थ ने मी देव के ध्यान की व्यापक व्याख्या कर वारकरी सर्न्तों की भूतदया या 
मानवतावादी भक्ति का एक तरह से समर्थन किया । श्री रामदासजी के उपदेश में जो 
संकीर्णता और कद्टरता इग्गोचर होती है उसका विवरण ग्रंथ में है । 


मानवतावादी दृष्टि में समता का समावेश अनायास हो जाता है क्‍योंकि समता 
को स्वीकार किये बिना मानवता का व्यवद्यार हो नहीं सकता। समता के दो अंग हैं। 
पहला है व्यावहारिक और दूसरा भाध्यात्मिक या मानसिक । वेदिक या हिंदू समाज वर्ण 
और जातियों की विषमतापूर्ण नींव पर खड़ा हे । इस प्रत्यक्ष विषमता पर महानुभाव पंथ 
ने प्रहार तो किया किन्तु क्रांतिकारी सामाजिक सुधारों को ओर अधिकांश हिंदू 
समाज को आकर्षित करने में वह असफल रहा । वारकरी पन्थ ने सोम्य सुधार करने की 
शैली अपनाए । उसने भक्ति के क्षेत्र में ही समता प्रस्थापित करने पर जोर दिया और इस 
स्वीकृत ध्येय में वह शत-प्रतिशत सफल होकर रहा । उसने डंके की चोट पर कहा कि “भक्ति 
के क्षेत्र में वर्ग व जाति के उँच-नीच का कोई भेद नहीं है। भक्त की श्रेष्ठता उसके 
सदाचार पर निर्भर होती दे न कि उसकी जाति पर / वारकरी पन्थ में गुरु के लिए जाति 
या वर्ण का कोई बन्धन नहीं था। जो भात्मज्ञानी सन्त है, वद नौच जाति में ही क्‍यों न 
उत्पन्न हो, ऊंची जातियों का गुरु बन सकता था। पारमार्थिक एवं तात्तिक दृष्टि से बार- 
करी पन्‍थ का उक्त तिद्वान्त निर्दोष था। यहाँ श्रेष्ठटता केवल सदाचार पर निर्भर थी । श्रेष्ठता 
गुणों पर आधारित थी न कि जाति पर । श्ससे जनसाधारण में नेतिक शुद्धता का आचरण 
करने की वृत्ति बढ़ी जिससे समूचे हिंदू समाज का नेतिक स्तर ऊँचा हुआ-। लोगों पर यह 
प्रकट हुआ कि जाति-बन्धन को लांघकर आध्यात्मिक उन्नति करना प्रत्येक ख्री-पुरुष के 
अधीन है । इस प्रकार “वर्गानां ब्राह्मणों गुरु? के पारम्परिक सिद्धान्त को वारकरी पन्‍्थ 
से अपने मृदु आचरण से खदाई में डालकर आध्यात्मिक श्रेष्ठता प्राप्त करने के लिए सबका 
समानता से आवाइन किया । इसका सुपरिणाम यह हुआ कि सन्तिन बहिणा बाई और 
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रा मैश्वर भट्ट जेसे ब्राह्मणों ने जाति के कुनबी संत तुकाराम को गुरु के रूप में स्वयं स्वीकार 
किया । भक्ति के साथ ही साथ धम-जाग्ृति और समाज-सुधार करने के कारण बारकरी 
सम्प्रदाय की लोकप्रियता इतनी बढ़ी कि वह महाराष्ट्र का प्रतिनिधि संप्रदाय बन गया । इस 
पन्‍थ ने समाज की संस्थिति के लिए आवश्यक जीवनमूल्यों की रक्षा कर उनकी संवर्धना 
करने का उत्साहवर्धक उपदेश दिया । उक्त अध्यात्मनिष्ठ मानवता के आचार का अपेक्षित 
प्रभाव महाराष्ट्र में इग्गोचर हुआ और समूचे हिन्दू समाज में नव चैतन्य का बिजली 
जैसा संचार हुआ । 

समन्वयात्मक सार :-ऊपर निर्दिष्ट विशेषताओं के अतिरिक्त भक्तिपन्थों के 
आचार-विचारों में ये समानताएं हैं :-- 

( १ ) सदृरु की परमावश्यकता । 

(२ ) नाम-स्मरण का आग्रह । 

(३ ) देव, मक्त और नाम के शत्रिवेणी संगम रूप कीत॑न को समाजोड्ारक 
साधन मानना । 

(४ ) शुद्ध आचरण को परमावबश्यकता । 

(५ ) बाह्याडंबर की व्यथेता । 

सन्त नामदेव और सन्त तुकाराम ने तो भक्तिको मुक्ति से अधिक श्रेष्ठ 5हराकर 
भक्ति के रहिए ही भक्ति करने का उपदेश दिया तथा इश्वर से ह्वार्दिक प्रार्थना की-- 
'सगवन्‌ ! अपनी सग्युण भक्ति करने के लिए ही हमें पुनजेन्म दे ।? 


महाराष्ट्र के पाँच प्रतिनिधि सरनन्‍्तों के परमार्थ-मार्गों का सक्षेप में यही वर्णन हो 
सकता है | संत शानेश्वर का परमार्थ-मार्ग अधिकतर बुडिनिष्ठ था। इसे बुद्धिनिष्ठ साक्षा- 
त्कार का पन्‍थ कहते हैं। सन्‍्त नामदेव और सन्त तुकाराम का परमार्थ मार्ग पूर्णतया 
भावनिष्ठ था जिसे भावनिष्ठ साक्षात्कार कहा जाता है। सन्त एकनाथ ने बुद्धि और 
भाव में सन्तुलन स्थापित कर प्रपन्न और परमार्थ का स्व्रणं समन्वय किया जिसे समनन्‍्वय- 
युक्त साक्षात्कार कहते हैं । समर्थ रामदासजी ने कर्म पर अधिक बरू दिया अतः उनके 
मार्ग को कर्मप्रधान्न साक्षात्कार कहते हैं। ऊँचे भक्त होने के कारण ये पाँचों सम्तरत्न 
भक्ति के सूत्र में पिरोये गये थे । 


१, अंतरंग-दर्शन :--मराटी के मक्तिकाव्य का अध्ययन करने पर सहज ही मालूम 
हो जाता है कि श्सकी रचना का प्रधान द्ेतु स्वान्तःखुख के साथ दी साथ परोपकरार 
भी था। उसमें छोकमंगल पर ही अधिक बरू दृग्गोचर होता है। यहाँ स्वान्तश्सुख के 


( २७ ) 
विषय में अधिक विवेचन की आवश्यकता नहीं है क्‍योंकि संसार के सभी संतों ने 
आत्मानुभूति या रवरूप साक्षात्कार के अलोकिक आनंद का रसभीना एवं रहस्यमय 
बर्णन प्रचुरता से किया है। ऐसे आत्मानुभवनिष्ठ काव्य को रचना महाराष्ट्र के संतों ने 
भी की जिसके विषय में हम आगे छिखेंगे ही, पर उनमें लोकमंगल या परोपकार की 
जागृत भावना केसी थी, यहाँ संक्षेप में निवेदन किया जाता है। आद्वकवि मुकुंदराज 
अपने 'विवेकर्सिधु! के प्रारम्भ में लिखते हैं -- 


तुझेयानि स्वरूपानुभवे। मियां का निवांतु नसावे॥ 

परि परोपकारार्थ बोलावे। हे तुझीच इच्छा ॥ 
अर्थात्‌ दे परमेश्वर ! तेरे स्वरूप का अनुभव करने के पश्चात्‌ यद्यपि मुझे मौन रहना 
चाहिए पर तेरी इच्छा से अब में परोपकाराथ्थ ग्रंथरचना करता हूँ | संत ज्ञानेश्वर अपनी 
अनूठी टीका शनिेश्वरी में कददते हैं--'हे श्रोतागण ! आप लोग केवल एकाग्र मन से मेरा 
प्रबचन सुनें। मेरा बिलकुल स्पष्ट प्रतिज्ञा-वचन हे कि बस इतने से ही आप लोगों को 
सब प्रकार के सुखों की प्राप्तिह्ो जायगी। मेरी वक्तता से आप लोगों को सोई हुई 
कृपालता जाग उठी है। मुझ जेसे दुबंल ने देशी भाषा में गोतार्थ लाने का जो यह साइस 
किया है उसमें देतु केवल यही है कि में इस ढिठाई से ही आप जेसे लोगों का प्रेमपात्र 
बनूँ ।! अन्त में ज्ञानेश्वर कहते हें--'सज्जनो ! आपके आचार-विचार के अनुसार ही मैंने 
व्याख्या की है। मेरी ये बातें अटपटी नहीं हैं । अब में और क्या कहूँ ? इस ग्रन्थ-रचना 
से मैरा जन्म सफल हो गया ।” इसी प्रकार संत नामदेव भी अपना संकल्प इ्स प्रकार 
उद्घोषित करते हैं-- 

नाचूं कीतनाचे रंगी। ज्ञानदीप छाबूं जगीं ॥ 

कौत॑न में भक्ति का उपदेश करते हुए आनंदविभोर द्ोकर मैं नाचूँगा और इस प्रकार 
भक्ति के ज्ञान का दिया जलाऊँगा ताकि पापरूपी अन्धकार नष्ट दो जाय । आप दूसरे 
अभंग में आत्मविश्वास प्रकट करते हैं-- 


अवधा संसार करीन सुखाचा। जरी झाला दुःखाचा दुधरू हा॥ 

संत समागमे नाचेन रंगणी। तेणे जाईल निघोनी श्रिविध ताप ॥ 
मैं दुःख से भरा हुआ यह सब संसार सुखमय करूँगा। मैं संतों के साथ कीत॑न में 
अपने उपदेशयुक्त अभंगों का गान करते समय नाचुूँगा। उक्त उद्बार से स्पष्ट होता है 
कि लोगों को भक्ति एवं नीति का उपदेश करने के रहिए ही संत नामदेव ने अपमे 
अभंगों की रचना की थी। संत एकनाथ ने एक दौधे अभंग में अपने जन्म एवं 
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साहित्यिक सर्जना का उद्देश्य इस प्रकार स्पष्ट कद्दा--'जब धर्म की अवनति और अधमें 
का उत्कष होता दे तब दम जेसे संतों को अवतार लेना पढ़ता है। दरि-भक्ति का उपदेश 
देकर जड़-जीवों का उद्धार करने के किए ही हम जन्म लेते हें और साहित्य की सृष्टि 
करते हैं । वेदों के अनुसार सब कमे करने एवं ब्रद्मश्चान संपादित करने का मार्ग 
दिग्दशित करना दी हमारा काम है । लोगों द्वारा हरि-मजन और नाम-स्मरण करा कर 
हम पाखंड और आउइंबरयुक्त भोगमय कमेठता को समाप्त करते हैं ।? संतों के मुकुटमणि 
तुकारामजी तड़पन के साथ कहते दें--घुड़ते है जन न पाहवे डोला । ( पाप और भोग 
में डूबते हुए जनों को इम देख नहीं सकते अतः उनके उद्धार के लिए हम उपदेश देते 
हैं )। अन्यत्र एक दीधे अभंग में अपने जन्म एवं अभंग-रचना का द्वेतु आप स्पष्ट कहते 
है--'बेकुंठ में रइनेवाले हम संत इसलिए जन्म छेते हैं कि लोगों को ऋषिप्रणीत धर्म- 
मार्ग बताबें । हम सज्जनों का मार्ग प्रशस्त करने के लिए और भोग-विलास के अरण्य 
में भूलेभटके लोगों को सन्‍्मा्ग पर छाने के लिए काया, वाचा, मनसा प्रयक्षशील 
रहते हैं । हम शस संसार में भक्ति का जयघोष करने के लिए ही आते हैं ।” आगे आप 
कहते हैं-- 

धर्म रक्नावया साठी। करणे आदी आम्हासी ॥ 

वाचा बोल वेदनीति | करूं संतीं केलें तें॥ 

धर्मांच पाछण । करणे पाखंड खंडण ॥ 

हेलि आम्हा करणे काम । बीज वाढवाव नाम ॥ 
अर्थात्‌ धमे की रक्षा करने के लिए ह्वी हमें इतने कष्ट उठाने पड़ते हें । जिस नौति 
का बोध वेदों ने दिया और जिसके अनुसार संतों ने बर्ताव किया उसी संतन-मार्ग का 
उपदेश हम देते हैं । धर्म की रक्षा करना और पाखंड का खंडन करना इमारा मुख्य 
ध्येय है। इसी प्रकार हम नामस्मरण का उपदेश देकर भक्ति का पौवा बढ़ाते हैं । संत 
रामदासजी अपने शिष्यों को आदेश देते हैं-- 

आपणासी जे जे ठाबे तें तं हृतरांसी शिकवार्व । 

शहाणे करून सोढावे सवंजन । 
अर्थात्‌ जो ज्ञान अपने पास है उसका जनता में प्रचार कर जन-साधारण को झुयौग्य 
बनाना चाहिए। समर्थ अपने 'दासबोध! अंथ के आरंभ में लिखते हैं--'औता पूछते हैं 
कि इस ग्रंथ में क्यान्‍क्या बताया गया है और इसे सुनने से क्‍या राम होता है! इसका 
उत्तर मद है कि इसमें नवधा भक्ति ओर प्रायः अध्यात्म का निरूपण किया गया है | 
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इस ग्रंथ का सारांश यह है कि भक्ति कौ सहायता से मनुष्य अवश्य ही ईश्वर को प्राप्त 
करता है । अब उसे श्रवण करने का फ्रू सुनिये | इसको श्रवण करते द्वी तुरंत आचरण 
बदल जाता है और संशय का समूल नाश हो जाता है। भालसी कमंण्य हो जाते 
हैं और पापी पश्चात्तात करने लगते हैं । संसार के बंधन में पड़े हुए लोग मोक्ष की कामना 
करने लगते हैं और भक्ति-मार्ग पर चछकर भक्त भी मोक्ष प्राप्त करते हैँ ।! उदाइरण- 
स्वरूप मुख्य संत कवियों के उद्गार ऊपर उद्धृत किये गए । कहने का तात्पये यह दे 
कि कौक-मंगल या परोपकार के सदा जागृत भाव ने मराठी भक्ति साहित्य के विषय, 
विवेचन वा वर्णनशैली, काव्य के रूप और भाषाशेैली हत्यादि काब्यांर्गों पर उद्देशया- 
नुकूल समुचित प्रभाव डाला जिसका विवेचन ग्रंथ में हे । 


२. आात्मानुभूति की अभिव्यक्तिः--स्वानुभूति कौ अभिव्यक्ति संत-काव्य का 
व्यवच्छेदक लक्षण दे। भात्मानुभूति में आत्म-साक्षात्कार, प्रातिभ श्रवणाद्श ( भनहृद ), 
स्वरूप-साक्षात्कार आदि का समावेश्ञ होता दै। मराटी के सन्त कवियों ने परमेश्वर के 
सग्रुण-निग्युण दोनों रूपों का स्वानुभूतियुक्त वर्णन किया है। स्वानुभूतिप्रभान अध्यात्म- 
शासत्र में सावंत्रिकता, दिक्ालातीतता, सातत्य, स्वप्रतीति, अनिवंचनीयत्व, भवाधित्व और 
आनन्दमयता अनुभव की कसौटियाँ मानी गई हैं। आध्यात्मिक अनुभव देश, 
काल, धमं, जाति श्त्यादि से निरपेक्ष होता है। सदा सब देशों में भात्मसाक्षात्कारी 
महानुभावों के अनुभव प्रायः एकसे होते हैं। उपनिषत्कालीन मनीषी, यूरोप में 
प्लॉटिनस्‌ू, एकहाट, आगस्टाइन, सेंट टेरेसा, महाराष्ट्र के सन्‍त शानेश्वर, सन्‍्त नामदेव 
इत्यादि उत्तर भारत के सन्‍्त कबीर और अन्य सन्त, संतिन मौराबाई तथा मन्सूर 
जसे सूफी सन्त सबके स्वानुभव समान ही प्रतीत होते हैं । 

संत ज्ञानेश्वर अपने परमार्थविषयक निर्युण साक्षात्कार का वर्णन करते समय कहते 
हें--'जेसे मैंने रक्त, शुरू, नील, पीत, कृष्ण वर्णों का अनिवंचनीय आलोक देखा वैसे 
दी शून्य का साक्षात्कार भी किया । जिसका प्रकाश सूय-चन्द्र के प्रकाश से भी अत्यधिक 
प्रखर था उसका मैंने अनुभव किया । अणु रूप से विशाल संसार की उत्पत्ति मैंने देखी । 
नाद एवं ज्योतियुक्त आत्मा का मैंने साक्षात्कार किया। उदय-अस्त से रह्दित एवं त्रिगुणा- 
तीत अवस्था का मैंने अनुभव किया। मुझे ऐसा प्रतीत होता था कि मैं है अपना शीज्षा 
बनकर अपने को दी देख रहा हूँ । सन्त शानेश्वर कहते हैं-- 


अनुभवी तो जाणे। संत तिये खुणे संतोषले॥ 
अर्थात्‌ जो अनुभवी दे वद्दी इस स्थिति से परिचित हो सकता है। इतना मात्र 
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सत्य है कि मैंने जो लक्षण कद्दे उनसे स्वानुभवी सन्त सल्तुष्ट हुए। आप दूसरे 
स्थल में कहते हैं कि 'परजद्वा का साक्षात्कार करते समय अनहृद-नाद सुनकर मैं त्रिभुवन 
में तन्मव हो गया । मैंने अपने सम्पूर्ण आत्मस्वरूप का साक्षात्कार किया। मेरा "मैं! व 
तू? का भेदभाव नष्ट हो गया और "तत्त्वमसि, 'भहं ब्रह्मास्म' महावाक्यों द्वारा 
सूचित अद्वेतानुभूति का मैंने साक्षात्कार किया। निगुंणानन्द का बखान और मैं 
कैसे कहूँ । 

गूंगे का अम्ृतस्वाद और ब्रिपुटीनाश :-“सगुण साक्षात्कार.[की अभिव्यक्ति 
करते समय आप कहते हें--देवों के देव का मैंने दशेन किया । रुक्मिणी के वर अर्थात 
विट्‌ठल का मैंने स्वरूप-साक्षात्कार किया । जिसके भाल पर कोटिचन्द्र प्रकाशमान थे, 
जो कमलनयन अपने हंसमुख स्वरूप का मुझे दर्शन सुख दे रहा था, वह धीरे धीरे 
रफुरित होने लगा और हार्थों से मुझे बुलाने लगा | तुरन्त ही वह पाण्डुरंग मुझसे खिग्धता- 
पूर्ण बातचीत करने लगा । परमेश्वर के स्वरूप का साक्षात्कार करने से मुझे अनिवंच- 
नीय आनन्द हुआ। ध्येय, ध्याता व ध्यान में अभिन्नता होकर रही। जो व्यक्ति आत्मजश्ञान 
से विमुख है बह इस अद्भुत आनन्द का स्वाद क्‍या जाने ! मुझ जेसे को तो इसका वर्णन 
करना गंगे द्वारा अमृत के वर्णन के समान कठिन प्रतीत होता है ।! आप कहते हैं-- 


मुकियाचे परी आनंदु भीतरी । 
अमृत जिद्धारी गोड छागे॥ 


इस प्रकार संत नामदेव कहते हैं. 'मेने परतह्म का साक्षात्कार किया। उस समय मेरी 
मोह! अवस्था थी और मैं 'अनहृद! ध्वनि चुन रहा था। उस स्थिति का यथार्थ वर्णन 
करना मेरी वाणी के परे दै। जेसा स्पष्ट वर्णन बन पड़ा बेसा मैंने किया !! आपने सगुण 
के दर्शन के अनुभव का बखान कई अंगों में अति सरसता से किया--'मैंने अपनी आँखों 
से विद्वल का दशेन किया। विद्वल ने मेरे सिर पर हाथ रखकर कोमल स्वर में कहा-- 
'हे नामदेव ! में तुझे अपने प्रति प्रेम करने का वरदान देता हूँ क्योंकि तेरा अहंभाव नष्ट 
दो गया है ।! श्स तरद् मुझे भक्तिसुख प्राप्त हुआ | मैंने विद्वऊ से कह्--'ऐ भगवन्‌ ! 
में आपके दशन से तृप्त हो गया और अब पावन बन गया हूँ ।” विट्ुल के चरणकमलों से 
अपना चित्त हटाना मुझे अशक्य-सा दो गया है। मैं पुनः निवेदन कर बैठा--हे भगवन्‌ ! 
आपके सगुण रूप को नजर न लग जाय क्योंकि इस रूप में आपने मुझे दर्शन दिया। 
योगी छोगों को भी आपका दशन दुरूस हे पर आपने इस इंट पर खड़े होकर मेरी 
दशेनामिलाषा का पूरा समाधान किया !” आगे आप कहते .हैं-- 


( है१ ) 


गूल गोढ न छगे महणावा । तेसा देव न छगे वानावा ॥ 

सेवी तोथि चत्री जाणे। येरा सांगता छाभिरवाणे ॥ 
जैसे गुड की भिठास वर्णन के परे है, वह केवल आस्वाथ है तेसे ही देव का बखान करना 
भी है। जो श्सका साक्षात्कार करता है वही उसका स्वाद जानता है अतः गेरों से उसका 
कहना .लज्जाप्रद है। संत एकन।थ 'अहं जद्यारिम? अवस्था का स्वानुभव कथन करते हैं-- 


मी तो स्वये परत्रह्म | मीचि स्वये आत्माराम ॥ 

मी तो असे निरूपाधि । मज नाही आधिब्याधि ॥ 

मी तो एकट एकला । द्वेत भाव मावलला॥ 

मजविण नाही कोणी। एका शरण जनादनी ॥ 
अ4त्‌ मैं स्वयं परत्रह्म हूँ । मैं स्वयं आत्माराम हूँ। मैं देहिक व्याधि मात्र से परे 
हूँ। मेरा द्वेतमाव नष्ट हो गया और मैं अद्वेतावस्था की अनुभूति कर रहा हूँ। मुझे 
ऐसा अनुभव हो रहा है कि यह संसार मुझ से ही ओतप्रौत है । पुनः आप कद्दते हैं--'मेरे 
सत्व, रत और तम नष्ट दो गये । मुझे सब दिशाओं में--अपने शरीर में भी, प्रखर प्रकाश 
ही दिखाई देता है। द्रष्टा, इश्य और दृष्टि की त्रिपुटी का नामोनिशाँ भी नहीं रद्द । मैं 
घन-गर्जना सुन रहा हूँ । इस उन्मनी दशा का वण्णन मैं केसे कर सकता हूँ जब कि 
अन्तर्नांद ( अनहृद ) सुनने में में तक्लीन हो गया हूँ ।! जेसे आपने आत्पदर्शन का कई 
अभंगों में वर्णन किया बेसे ही सग्ुण साक्षात्कार का भी सरस वर्णन कई अभंगों में 
किया | अब संतश्रेष्ठ तुकारामजी की आत्मानुभूति ;पढ़िए--'जो अनहृद मुनता है वह 
बाह्योपाधि के परे होता है। उसकी अन्तरात्मा अहारस से ओतप्रोत होती है । अद्मानुभूति 
का अनुभव सुनते ही सब आश्रयंविभोर हो जाते हैं | सचमुच उस अत्यदूमुत दशा का 
वर्णेन कौन कर सकता है ?? अन्य स्थल में आप कहते हैं--'दिन-रात का लोप दो गया 
और मैं अखंड प्रदीत्त ज्योति का दर्शन कर रहा हूँ । मैं निजरूपानुभव में अनहृद श्रवण 
कर रहा हूँ। में कई अलौकिक रंगों का आलोक देख रहा हूँ। मैं शून्य से संसार की 
सृष्टि होते हुए देख रहा हूँ ” सभुण साक्षात्कार का जितना आह्ाददायक और सुंदर 
वर्णन संत तुकाराम ने किया उतना: अन्य किसी संत कवि ने नहीं किया । इस वर्णन से 
ओरोतप्रोत आपके कहे अभंग हैं । उदाहरण के लिये एक अभंग उद्धृत किया जाता है-- 

माप्ते माथा तुझा हात । तुझे पायीं माझे चित्त ॥ 

ऐसी पढियेली गांठी। शरीर संबंधाची मिदी ॥ 

तुका महणे सेवा। भाक्षी कृपा तुझी देवा ॥ 


( ३२ ) 


अर्थात्‌ दे बिट्रुल भगवान ! मेरे सिर पर तेरा दाथ और मेरा चित्त तेरे चरणों में है । 
हम दोनों में ऐसा मधुर संबंध प्रस्थापित हो गया है। विटद्ठल ! मैरी भापके चरणों में 
सेवा है और आपकी मुझ पर कृपा है।” समर्थ रामदासजी ने भी 'प्रमुदर्शन” नामक 
काञय में प्रभू देखिका दास संतुष्ट झाला” (प्रभु का दशन कर दास (मैं) कृतार्थ हुआ हूँ) 
ऐसा स्पष्ट शब्दों में कहकर प्रभु का वर्णन किया | इसी तरह आपने आत्मप्रतीति का 
कथन कर वारकरी संतों के आत्मानुभव का_समथथथन किया । समर्थ रामदासजी 'निगुंण- 
ध्यान! और 'स्वरूपानुसंधान” नामक अपनी रचनाओं में कहते हैं--“चम॑चक्षु की दृष्टि 
नष्ट हो जाती है और ज्ञानदृष्टि का उदय होता है। चक्षु अधोन्मीलित रहते हैं और 
साक्षात्कार होना प्रारंभ होता है । रक्त, श्वेत वर्ण के शुन्याकार दिखाई देते हैं । जैसे 
कपूर जलकर नष्ट हो जाता है और उसका कुछ भी शेष नहीं रहता वेसे ही देहाध्यास 
नष्ट हो जाता है, अनहृद ध्वनि सुनाई देती है और अनिवेचनीय आत्मानंद का अनुभव 
होता है|! उपयुछ्िखित उदगारों से स्पष्ट होता है कि संत अपनी स्वानुभूति की अस्फुट 
अभिव्यक्ति ही कर सकते हैं न कि यथार्थ, पर उनके बल्मानुभवों में साइश्य अबश्य दिखाई 
देता है, जेसा कि हमने पहले कद्दा। सन्त अपने अनुभवों को प्रकट करने के लिए 
अन्वर्थक शब्दों का प्रयोग करना चाहते हैं पर स्वानुभूति का स्वरूप दी इतना अतर्क्य 
और गूढ है कि उसके वर्णन करने का शब्दों में सामथ्य नहीं है। इसीलिए सन्तवाणी 
को रहस्यवाणी कहते हैं । 
उल्टबासियाँ :--अपने गूढ भाषों को व्यक्त करने के लिए सन्त कभी-कभी 

अनाकलनीय, दुर्बोध और प्राकृतिक नियमों के सबंथा विपरीत प्रतीकों की रचना कर 
पाठकों को दिलमूढ़ कर देते हैं । इसे उलटबासी कद्दते हैं । सन्त शानेश्वर की बहन संतिन 
मुक्ताबाई की उलटबासी उदाइरणस्वरूप यहाँ उद्धत करता हूँ-- 

'मुंगी उड़ाली आकाशीं। तिने गिलिक सूर्यासी ॥! 

थोर नवलाव जाला | बांझे पुश्र प्रसवछा ॥ 

बिंयू पातालासी ज्ञाय | शेष माथा वंदी पाय ॥ 

माशी ब्याली घार झाली। देखो न मुक्ता बाई हांसली ॥ 
अर्थात्‌ चोटी ने आकाश में उड़कर सूर्य को खा लिया। बड़ा अचरज हुआ कि बांझ ने 
पुत्र को जन्म दिया | बिच्छू पाताऊ में गया और शेषनाग ने उसके चरणों पर अपना 
सिर झुका दिया | मक्खी ने चील को जन्म दिया। श्न सब अद्भुत घटनाओं को देखकर 
मुक्ताबाई हँस पड़ी । श्सी प्रकार योगी चांगदेव भी कहते हैं-- 


( है३ ) 


आकाश कवलिले मुंगीने बाहीं। तेथे एक नवरू बितले पाहीं ॥ 
नवरू झाले नवरू झालें। विश्व ब्यापिले मुकुंटाने ॥ 
वेधरी चांगा सूचरम स्थूछ।जाति ना कुछ बाहयांनो॥ 


देखिये, बड़ा अचरज हुआ कि चींटी ने आकाश को लपेट लिया। अचरज हुआ, 
अचरज हुआ कि क्षुद्र मच्छर ने सारा विश्व व्याप्त कर लिया । बहनो ! मैं बटेश्वर चांगदेव 
सूक्ष्म और स्थूल दोनों रूपों में रहता हूँ और जाति या कुल के बन्धन के परे हूँ । 
संतिन जनाबाई की कई उलटवासियाँ हैँ । इस प्रकार कौ विपरीत प्रतीकों से युक्त रचनाए 
सन्त साहित्य में यत्र-तत्र मिलती हैं । 


३. मधुराभक्ति का रूप +--महाराष्ट्र में मक्तिपंथों का अधिष्ठान श्रीकृष्ण का उपदेश 
(न कि चरित) होने के कारण वहाँ मधुराभक्तिका स्वतंत्र पंथ स्थापित होकर पनप न सका। 
पति-पत्नी के संबंध में जो उत्कट मधुरता द्वोती है वही प्रेमाभक्ति देव और भक्त में होती 


है। ऐसी धारणा होने के कारण मधुराभक्ति का स्वतंत्र पंध चल पड़ा। इस पंथ के 
अनुसार देव प्रेम का स्वाद चखने के लिये ह्वी अवतार लेता है न कि साधुओं की रक्षा 


और दुष्टों का सब॑ंनाश करने के लिए | संतों और पंडितों की रचनाओं में मधुरा भक्ति का 
जो रूप दिखाई देता दे उसका वर्णन करना हम उचित समझते हैं। संत शानदेव ने 
देव और मक्त में पति-पत्नी जैसा प्रेम-सम्बन्ध मान लिया था। आपने दाम्पत्य भाव के 
प्रतीक का उपयोग चार-पाँच बार किया है। आप शानेश्वरी में कहते हैं-अजुना तो 
भक्त'' "तो वज्लभा मी कांत (दे अज॑न, जिस प्रकार पति को पल्नी प्राणों से भी 
बढ़कर प्रिय होती है उसी प्रकार वह भक्त भी मुझको प्रार्णों से बढ़कर प्रिय होता 
है )। यह प्रेमकथा वास्तव में शब्दों में नहीं कही जा सकती। यह थोड़ा सा वर्णन तो 
केवल श्रद्धा के बल पर किया गया है और श्सीलिए यह पति-पत्नर के प्रेम की उपमा मुँह 
से निकल गई दे। इसके अतिरिक्त संत झानेश्वर ने चार-पाँच अभंगों में स्वानुभूत 
विरदहावस्था का वर्णन किया है। वे कहते हैं--'धनगर्जना हो रही है, वायु बह रही 
है और मेरी विरद्दावस्था असहनीय दो रही दै। अतः भवतारक कान्हा ( कृष्ण ) 
से मेरी भेंट तुरन्त कराश्ये। चाँदनी, चांफा और चंदन की सुगंध के कारण 
मैरी विरद्ाप्नि और अधिक भड़क रही दे। देवकी के पुत्र के सिवाय किसी 
अन्य के प्रति मैरी प्रीति नहीं दे। चंदन को चोली से मेरी कोमल देह धधक 
रही है अतः कान्द्ा से मेरा मिलाप तुरंत कराशए। वास्तव में घुमनों की शबय्या मुझे 
आग जैसी जला रही है| अतः इसे शीघ्र से शीघ्र बुझाशर । कोयल के मधुर गान से मेरा 
हे स० भ्र० भू० 


( ३४७ ) 


अतिरिक दुःख शांत होने की अपेक्षा अधिक दाहक हो रहा है। मेरो ऐसी विचित्र अवस्था 
हो गई है कि शीशे में मुझे अपनी छाया दिखाई नहीँ देती | ओह ! रुक्मिणी देवी के पति 
विदृलू ने मुझे इस तरद क्या से क्‍या कर दिया है!” दूसरे अभंग में विरहिणी के रूपक 
द्वारा वे अपनी बेचेनी प्रकट करते हैं । जिसका पति परदेश में है वह विरद्दिन कहती है-- 
'मुझे राजि दिन जैसी हो गयी है और नींद हराम हो गई है। मेरे पति के परदेश में 
होने के कारण उसकी स्मृति मुझे सदा जला रही है। ऐ रुक्िमिणी के पति श्री विद्वुल ! 
मुझे त्वरित दशेन दीजिये !? संत शानेश्वर श्रीकृष्ण की रुक्मिणी के पति के रूप में प्रार्थना 
करते हैं, न कि राधा के प्रियकर के रूप में | आपने राधा का उल्लेख भी नहीं किया । 
अपनी अनुभूति की तीवता प्रकट करने के लिए वे अपने को स्वकीया, सती और साध्वी 
मानते हैं। अपने को परकीया मानने में गोपी भाव की निर्मिति होती दै जिसमें श्ृृंगार 
का स्वाभाविक निर्वाह होता है और जिसे प्रायः मधुरा भक्ति की संज्ञा दी जाती है। 
भतः हमें ऐसा लगता है कि दाम्पत्यभाव के प्रतीकों की योजना कर संत शानेश्वर ने 
संयमित मधुरा भक्ति की विशुद्ध धारा बहाई। आपने कहीं भी मधुराभक्ति या गोपीभाव 
का उल्लेख नहीं किया, यह बात सत्य है। आपका ही भनुकरण अन्य संतों ने 
अपने-अपने भाव के अनुसार किया । अतः उनकी रचनाओं में कहीं-कहीं मधुराभक्ति की 
धारा स्पष्ट रूप में दिखाई देती दै। 


संत नामदेव के 'ग्वालिनः और 'पिरहिनी? नामक रूगभग चालीस अभंग उपलब्ध 
हैं जिनमें पदे-पदे पति से मिलने के लिए तीज उत्कंठा और विकलता भरी मिलती है। 
सन्त नामदेव के हिंदी पदों में मधुरा भक्ति की थारा प्रबछता से बहती है। अपने 
आराध्य प्रभु राम को बावली वधू बनकर उसे रिझ्ाने के लिए नामदेव श्रृश्ञार करना 
चाहते दें । पढिये-- 


राग सैरव 


में बठरी मेरा रामु भतारू। 
रखि रचि ताकउ करउठ सिंगारू॥ 


नामदेव अपने प्रियवर राम से मिखने के लिये इतने धृष्ट एवं आतुर बन गये कि 
उनको लोकरनिंदा का भी भय नहीं है। वे तो उनसे डंके कौ चोट पर मिलना चाहते है । 
क्या यह तीज भाव इृन्दावन की गोपियों के समान नहीं जान पड़ता ? भविष्य मैं 
संत कबीर ने भी शसी भाव को प्रकट किया । वे कहते हैं--- 


( ३५ ) 


भले नींदौ भले नींदौ लोग । 
तन मन राम पिआरे जोग ॥ 


और-- 
में बउरी मेरे राम भरतार। 
ता कारण रचि करों स्यंगार ॥ 
इस प्रकार सन्त नामदेव के हिंदी पदों में कान्ताभाव स्पष्ट है। पर यह कान्ताभाव 
मर्यादापुरुषोत्तम “श्री रामचन्द्र के प्रति है। अर्थात्‌ यहाँ स्वकीया, सती और साध्वी की 
प्रीति का उद्घाटन है न कि परकीया का । कहते हैं कि परकीया में प्रीति की व्याकुछता 
अधिक तीजना से प्रस्फुरित होती द्दे। सन्त नामदेव के निम्नलिखित उद्गार में इस भाव का 
संकेत दै-- 
जेसे विखेददेत पर नारी । 
ऐसे नामे प्रीति मुरारी ॥ 

अर्थात्‌ जेसे विषयी, परनारी से मिलने के लिए तड़पता है वैसे मुरारी मेरे ( नामदेव के ) 
मिलन के लिए बेचैन है | सन्त नामदेव के कई हिंदी पदों में यर्थाप राम से मिलने के 
लिए तालाबेली ( मिलन-उत्कंठा ) का उल्लेख है, तो भी कददना पड़ता है कि उसमें संय 
है और श्रृद्गार रस का अपेक्षित निर्वाद नहीं है । 

संत एकनाथ के श्रीकृष्णमक्तिपरक लगभग ३०० अभंग और पद हैं। उनमें रास- 
क्रीडा, राधाविलास, ग्वालिन और विरहिणी के अभंग हैं । पर उनमें अध्यात्म का इतना 
पुट है कि मधुरा भक्ति का कीमल दर्शन उनमें हो नहीं सकता। आपने “भागवत! में 
गोपीभक्ति का खूब वर्णन किया पर आप कहतेहैं-'रासक्रीड़ा गोपिकां प्रति कोण झाणेल 
कामासक्ति ।! (कौन कद सकता दै कि कामासक्त होकर गोपियाँ रासक्रीड़ा करती थीं १ )। 
भीकृष्ण के सहवास में कामदेव तुरन्त निष्काम हो गया। उसके बाण भोथले हो गये । 
रासक्रीड़ा का अथ॑ है गोपियों का ध्यानयोग । ह 

संत तुकाराम ने भी रासक्रोडा भोर विरहिणी के वर्णनपरक १५-२० अभंग रचे । 
आपने श्रीकृष्ण के साथ रममाण होनेवाली गोपिकाओं का वर्णन बड़े संयमपूवंक किया 
तो भी परस्पर के काम का समाधान हुआ ऐसा आप कहते हैं। आप अपने को गोपी 
समझकर कहते हें-- 

कान्हेया रे जगजेठी | देई मेटी एक वेल ॥ १॥ 
कायमोकलिल यनीं। सावजांनी बेड़िले ॥ २॥ 


( ३६ ) 

येथवरी होता संग। अंगे अंग रूपबिले ॥ 

तुकाह्मणे पाहिले भागे । एवच्ा वेगे अंतरला॥ 
अर्थात्‌ ऐ कान्हा ! तू मुझे एक बार मिल जा | कहते हैं कि तू हुग में बड़ा सामथ्यैशाली 
है। क्‍या इस मुक्त वन में तुझे अन्य प्रेयसियों ने घेर लिया है । में अब तक तेरे सहवास 
में थी। मेंने अपने को खूब सेमाला पर अब जब मेरी उत्कण्ठा बढ़ी तब तू एकाएक 
गायब हो गया। अन्य दो-तीन अभंगों में आपने अपना गोपीभाव स्पष्ट किया है। भापके 
विरहिणी-भाव के अभंग बहुत मुँहफट हैं। आप कहते हैं-- 


वालो जनमज म्हणोत शिंदली । परि हा वनमाली न विसंबे ॥* 

अर्थात्‌ लोगों ने मुझे कुलछटा भी कद्ाा तो भी में उसकी चिंता नहीं करती और कान्हा 
से अपना विच्छेद नहीं करना चाहती | अन्य अभंग में आप कहते हं--'मैरे विवाद्दित 
( पहले के ) पति से मुझे विषय-सुख प्राप्त नहीं हुआ भतः में अन्य प्रियतम की ओर 
दौड़ती हूँ ।” तीसरे अभंग में आप कहते हें-- 'मैं अकेली वन में गोविंद के साथ विद्दार 
करने गई ।” कहने का तात्पय॑ यह कि संत तुकाराम ने गोपीभाव या राधाभाव 
को अधिक स्पष्टता से मुखरित किया पर आपकी इस प्रकार की रचना अत्यब्प है 
और उसमें श्वज्ञार का निर्वाह नहीं के बराबर है। आपके शिष्यश्रेष्ठ संत निलोबाराय ने 
भी सतौम्य श्द्धार से युक्त विरहिणी और ग्वालिन के अभंग रखे हैं । 

संत कवयिन्रियों की मधुरा भक्ति:-“-मदह्दानुभाव पन्‍नथ की सन्तिन और मराठी 
भाषा की आद्य कवयित्री महदम्बा की रचनाओं में उसका चक्रधर जी (जओ कृष्ण के 
अवतार माने गये थे ) के प्रति स्तिग्थ खिंचाव प्रतीत द्दोता है। वह सदा उनकी सेवा में 
रहने के लिए बेचेन रहती थी | उसे उनका विरइ असहनीय था। श्री चक्रपर जी के 
निर्वाण के पश्चात्‌ उसकी वही श्रद्धा नागदेवाचाये के प्रति रद्दी। संतिन जनाबाई जो 
आजन्म अविवादिता रही, राधाक्ृष्ण की क्रीड़ा का श्स तरह वर्णन करती है। कदाचित्‌ 
यह राधा का पहली बार उल्लेख है-- 


राधा भआाणि मुरारी। क्रीड़ा कुंज॥बनी करी। 

राधा डुल्लत बुल्लत। आली निजञरभुवनांत ॥ 

शुभनाले शेजेवरी । राधा भ्राणि तो मुरारी ॥ 

आवडीने विडे देत। दासी जनी उभी सेथ ॥ 
अर्थात्‌ कृष्ण और राधा कुंजबन में क्रीड़ा कर रद्दे थे। उसके बाद बे अपने भवन में गये । 
घुमनों की शय्या पर दोनों विराजमान हो गये । वे एक दूसरे को प्रेम से पान देने लगे 


( ६७ ) 
और मैं दासी जनाबाई यह देखती रही । कवयित्री ने यह केवल राधाकृष्ण को कड़ा 
का दी वर्णन नहीं किया | वह अपने को भी राधा मानने लगी | वह कहती हे-- 
जनी #हणे देवा मी झाले येसवा | निघाले केशवा घर तुझे ॥ 
अर्थात्‌ जनी कहती है कि दे देव केशव ! में बेश्य। जेसी बन गई हूँ और लोकलज्जा को 
छोड़कर आपके घर में आ बसी हूँ। क्‍या इसमें राधाभक्ति स्पष्टता से नहीं दिखाई 
देती ? पर इस प्रकार की रचना बहुत थोड़ी है । 
संतिन कान्होपातन्रा:-यह महाराष्ट्र की मीराबाई दहे। इसके अभंगों में विद्वल के 
प्रति शुद्ध प्रेम की भावना प्रबल है । शज्ञार की झलक कहीं भी नहीं दिखाई देती । 
संतिन बहिणाबाई:--यह संत तुकाराम की शिष्या थो। इसके अभ॒गों में शडज्लार का 
विलकुल निर्वाद नहीं दै । यह हिंदी अभंग में कहती है-- 
जमुना के तट घेनु चरावत गावत है गोवालनी। 
गीत प्रबंध हास्य विनोद नाचत है श्रीहरी॥ ११४ 
में येरी देखत नंदुलाल कांसे पीतवसन है झलाल। 
कानों में कुंडल देती ढाल सिरपर मोर पिसा चंदुलाल ॥ २॥ 
उपयुक्त अभंग में श्रीकृष्ण और ग्वालिनों का सरल वर्णन है। इसके मराठी अभंग भक्ति 
रस से ओतप्रोत हैं । 
संतिन प्रेमाबाई :-“इसने कृष्ण के विषय में कई मधुर पदों को रचना को पर उनमें 
मधुराभक्ति की धारा दिखाई नहीं देती । 
बेणाबाई और बयाबाई:--ये समर्थ रामद[सजी की शिष्याएँ थीं। वेणाबाई युवावस्था 
में हो विधवा हो गई । उसे श्री समर्थ और ओराम के बिना सब संसार शून्यवत्‌ 
प्रतीत होता था । 
पंढित कवियों की मधुराभक्तिः-महाकवि वामन पंडित ने (१) रासक्रीड़ा 
(२) राधाविरास (३ ) राधाभुजंग (४) भामाविकास और (५ ) कात्यायनीवत 
नामक श्क्ताररसपूर्ण आख्यानों की सरस रचना की । आपने राधा-कृष्ण की प्रेम-लीलाओं 
का ऐसा अमर्यादित वर्णन किया जो सुसंस्कृत मानस के पाठकों से पढ़ते नहीं बनता । 
आप स्वयं स्वीकार करते हैं कि व्यभिचारी लोगों को कंष्णमक्ति की ओर आकर्षित 
करने के लिए मैंने उत्कट श्वृज्ञार का वर्णन किया । काव्य-सौन्दय की दृष्टि से उक्त रचनाएँ 
भ्च्छी हैं । यह मधुरामक्ति का मड़कीला और मादक चित्रण है जो प्राचीन मराठौ काव्य 
में अपना सानी नहीं रखता । श्रीधर कवि ने अपने इरिविजय” नामक प्रसिद्ध पुराण में 


( दे ) 


राधाविलास का खूब वर्णन किया पर वह उपयुक्त वर्णन से श्ज्वार में बहुत फीका हैं । 
इसमें भक्तिरस का अच्छा निवांद है। महाकवि मोरोपंत के कई फुटकर आख्यानों में 
श्रीकृष्ण की कथाएँ वर्णित हैं पर उनमें जो शशज्ञार है वह बहुत ही संयत है। संक्षेप में 
महाराष्ट्र में मधुराभक्ति की थारा क्षीण ही रह्दी है और महाराष्ट्र की मनोभूमि श्सके लिए 
अनुकूल नहीं हे । 

कृष्णकाब्यधारा और रामकाब्यधाराः -महानुभाव पंथ क्रृष्णपंथ था अतः उसके 
महाकवियों ने (जिनमें भास्कर भट्ट बोरीकर और नरेन्द्र हैं) तेरहवीं शताब्दी में ही कृष्ण- 
काव्यधारा प्रबलता से प्रवाहित की। संत एकनाथ ने 'रुक्मिणी-स्वयंवर! को रचना कर 
उसे बढ़ाया भौर वामन पंडित ने अपनी काव्यप्रतिभा से उसे समृद्ध किया। सब संत 
कवियों ओर कबवयित्रियों ने कृष्णविषयक अभंगों की रसभीनी रचनाएँ कीं। पहले 
कृष्णकाव्यधारा प्रवाहित हुई और पश्चात्‌ रामकाव्यधारा | दोनों में कोशलयुक्त मौलिक 
प्रबंधकाव्य और फुटकर आख्यान या कथाकाव्यों की भरमार है! इसके अतिरिक्त 
महाभारत और रामायण दोनों आषंकाव्यों पर कई गंभीर और सरस रचनाएँ हुईं जिनका 
उछेख यहाँ किया जाता है । 


महाभारतपरक कृतियाँ :--( १) नामा पाठक कवि ने सन्‌ १३७८ में जेमिनीय 
अश्रमेष नामक विशाल काव्य ग्रंथ की रचना कौ। इसमें ९५ प्रकरण हैं ।( २) विष्णु 
दास नामा ने सन्‌ १५९५ में समझ महाभारत की सफल रचना कर पहली बार पूरा 
महाभारत मराठी में प्रस्तुत किया । (३) महाकवि मुक्तेश्वर ने पाँच पर्बों की अति 
रसीली रचना की जो अपनी सानी नहीं रखती । (४ ) नेवाशे के निवासी गोपाल कवि 
ने समग्र भारत की सरल रचना की । (५) कोल्हापुर के मुरारी कवि ने भीष्मपंव॑ 
की रचना की जिसमें १६७६ ओवियाँ हैं । (६ ) रामदास संप्रदाय के माधव कवि ने 
महाभारत पर उत्कृष्ट रचना की । (७) शओऔ्रीपर ने “पांडवप्रताप” नामक पुराण की 
सबंकोकसुलभ रचना कर भद्दाराष्ट्र के घर-घर में महाभारत पहुँचाया | ( ८ ) चंद्रात्मज 
रुद्र ने केवल उद्योगपर्व पर रचना की (९ ) कृष्णदास मुद्कर ने रामायण के साथ 
ही साथ महाभारत का प्रणयन किया ऐसी ही श्री पांगारकर की राय है। (१०) नरदरि 
मोरेश्वर ने चार पर्वों पर रचना को । (११) रामदास पंथ के कवि रामचंद्र बुवा ने 
समग्र महाम;रत पर विशालतम रसभीनी रचना की जिसमें १५०००० से अधिक ओबियाँ 
हैं। (१२) पेठन के जिवा शिवा ने १२ प्वयों की रचना की। (१३ ) महाकवि 
मोरोपंत भार्याभारत की रचना कर समग्र महाभारत मराठी में सरसता से हे आए। 


( १६ ) 


मद्दाकवि मुक्तेश्वर और भोरोपंत महाभारत-काव्याकाश के चंद्र-सूर्य हैं ।( १४ ) भनंत- 
तनय ने उद्योगप पर अच्छी रचना की । इसी प्रकार अन्य चार-पाँच कवियों की अंथ- 
रचनाएँ उपलब्ध हैं । 

मराठी भारतों की विशेषताएं:--( १) कथानक का ढाँचा मूल महामारत से लिया 
गया है पर पुनरंचना करते समय अपने मौलिक रचना-कौशक से द्वी वह सजाया गया। 
(२ ) पात्रों के स्वभाव चित्रण में उज्ज्वलता एवम्‌ उदाक्तता की चमक भर दी गई। 
( ३ ) समकालीन धार्मिक एवं सामाजिक विचारधाराओं के अनुसार उन पात्रों द्वारा अनु- 
कूल वार्ताकाप कराया गया । (४ ) मूल भारत में प्रधानता से शांत रस का निवदि द 
पर मराटी भारतों में भक्तिरस को ही प्रधान स्थान प्राप्त है। ( ५ ) मूल भारत की भाषा 
सरल एवम्‌ अनलंकृत दे पर मराठौ भारतों की भाषा सरल होते हुए अलंकारों से युक्त 
है। ये अलंकार भी भावनाओं का यथार्थ दिग्दशन करते हैं। (६) ये अनुवादकाव्य 
नहीं हैं क्योंकि कथानक, पंक्तियों कौ संख्या, रस, अलंकार, स्वभाव चित्रण इत्यादि में 
मौलिक भेद है अतः मराठी के भारत मौलिक और उत्टडष्ट प्रबंधकाव्य हैं । 


मराठी में रामायण के रूप :--प्रहग्णों में जैसा सू्॑, नक्षत्रों में जेसा चंद्रमा, पुष्पों 
में जैसा कमल और वृक्षों में जैसा कल्पवृक्ष है वेसा ही कार्ब्यों में रामायण है। संस्कृत 
मराठी की परदादी दे। मराठी को परदादी का वंशगत जो काव्य-पन प्राप्त हुआ उसका 
उपयोग मराठी ने ठीक पूँजी जैसा किया अर्थात्‌ उसकी व्युत्पन्नता, वेभव, विशालता, 
रमणीकता, उपदेशपरता और प्रभाव को कई कलापूणण रूपों द्वारा दवियुणित किया। यहाँ 
मराठी रामायणों पर भी एक सरसरी दृष्टि डाल कैना अप्रासंगिक न द्ोगा | 


(१ ) गोस्वामी तुलसीदासजी कृत रामचरितमानस से प्रेरणा प्राप्त कर संत एकनाथजी 
ने संवद्‌ १६५१ में भावार्थरामायण की रचना करने का ओगणेश किया और ढाई वर्षो 
में २०००० ओवियों के १७२ अध्याय लिखते-लिखते आपने समाधि ले ली। शेष ग्रन्थ 
आपके शिष्य गावबा ने पूरा किया | संत एकनाथ ही मराठी रामकाव्य के सम्राट हैं। यह 
लोकमंगल साहित्य का आदर्श है। इसमें आध्यात्मिक रूपकों द्वारा सरल वर्णन किया गया 
है। इस मदाकाव्य के कुल २९७ अध्याय और ४०००० ओवियाँ हैं | 

(२ ) औक्षष्णदास मुद्गल ने सन्‌ १६०५ में रामायण के थुद्धकांड को सरस रचना 
की । यह काव्य वौररस से ओतप्रोत है । श्समें ७८ अध्याय और ८००० ओवियाँ हैं। 
इसका पठन प्रत्येक गढ़ पर होता था । 

(३ ) महाकबि मुक्तेश्वर ने सन्‌ १६२० में संक्षेपरामायण की रचना को । 


( ४० ) 


(४ ) समर्थ रामदासजी ने 'लघुरामायण! और द्विकांडी ( सुन्दर और युद्धकांड की ) 
रामायण की रचना की | 

(५) औमती वेगाबाई ने सन्‌ १६६५ में रामायण की मधुर रचना की। आपने 
सुन्दरकांड में सीता और हनुमान का संराप अति हथ रूंप में लिखा | 

(६ ) श्रीधर स्वामी ने सन्‌ २७०३ में रामबिजय नामक विशाल एवं स्वेजन प्रिय 
पुराणग्रन्थ लिखा जो घर-र में पढ़ा जाता है । 

(७) तंजौर के कवि माधव ने सन्‌ १७०७ में 'ोकबद्ध रामायण का प्रणयन कर 
दूसरी ओविबद्ध रामायण लिखी । 

(५ ) तंजौर के दूसरे कवि आनंदतनय ने सन्‌ १७०८ में कछकबद्ध रामायण रची जो 
कीतेनकारों को बहुत प्रिय है। 

(९ ) कवि निरंजन माधव ने १. चिदबोप रामायण, २. रामकणसित 3, भंत्र* 
रामायण और ४. निरोष्टयराघवचरित्र ऐसे चार रामायण ग्रन्थों की रसमीनी रचना की । 

( १० ) समर्थ के शिष्य श्री गिरवर स्वामी ने १. अब्बरामायण, २. मंगलरामायण, 
३. छंदोरामायण, ४. सुन्दररामायण, ५. संकेतरामायण और ६. करुणारामायण की 
रचना कर राम-साहित्य को समृद्ध किया | 

(११ ) मद्दाकवि संत तुलसीदासनी ने जेते अनेक शैलियों में राम का यशोगान' 
किया वैसे मोरोपंत ने विविधतापूर्ण एवं चमत्कृतियुक्त शेलियों में राम के जीवन को 
चित्रित कर १०८ काव्य ग्रन्थों का प्रणन किया जिसका वन ग्रन्थ में है । 

जो विशेषताएँ मराठी भारतों की हैं वे ही मराठी रामायर्णों की भी हैं। संक्षेप में 
मराठी का प्राचीन साहित्य इस दृष्टि से संपन्न है। अब संत कवियों के साहित्य-शाख- 
विषयक दृष्टिकोण की जानकारी प्राप्त कीजिए । 


भक्तिकेन्द्री साहित्य-शाखः्पत्येक' प्रतिभाशाली कवि स्वभावतः काव्यम्मश्ञ 
और काव्य-विवेचक रहता है और प्रसंगानुसार वह अपने काव्य-विषयक मौलिक विचारों 
को प्रकट करता है। ऐसे प्रतिनिधि मराठी कवियों के काव्य-विषयक महत्त्वपूर्ण उदगारों का 
सम्यक्‌ मंथन करने पर जो साहित्य शास्त्र के प्लिद्धांत उपलब्ध द्वोते हैं उनके संकलित रूप को 
मराठी का साहित्य-शास्र” कहते हैं। संस्कृत के प्रौढ़ साहित्य शाख के आधार पर मराठी 
के संत और पंडित कवियों ने जो अभिनव साहित्य-शाश्ष बन।या उसका सार निम्नलिखित है। 
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ई है ( ४१ ) 
काध्य-प्रयोजन :--संत शानेश्वर से लेकर कविवर्य मोरोपंत तक प्रत्येक कवि ने 
परतस्‍््व-निरूपण और दरियश का गान अपनी काव्यसूष्टि का प्रयोजन माना । 


काव्यं यशसे5थंकृते व्यवद्दारविदे शिवेतरक्षतये । 
सथःपरनिदयृंतये कान्तासम्मिततयोपदेशयुजे ॥ 


इस छोक में मम्मट ने काव्य के कई प्रयोजन बताये जो प्रायः लौकिक हैं। इन 
प्रयोजनों का संत कवियों ने तिरस्कार कर इेश्वर-यशोगान द्वारा श्लोक और परलोक में 
शुद्ध आनंद का आस्वाद लेना अपनी काव्यसष्टि का एकमैव प्रयोजन माना । कई पंडित एवं 
कला-कवियों ने संस्कृत के महाकाव्यों का अनुकरण कर मराठी में रसभीने प्रबंध-कार्व्या 
की रचना की पर उन्होंने मी व्यास अथवा वाल्मीकि को ही अपना आदशं स्वीकार किया 
था न कि माघ अथवा दृषं को । उन्होंने माघ या इष की केत्रल काव्यशेली का अनुकरण 
किया । राजा-मद्दाराजाओं तथा जनसाधारण का मनोबिनोद कर अपने लिए यश, 
मान, धन इत्यादि लौकिक प्रतिष्ठा की प्राप्ति करना वे निंदनीय और गद्य॑ मानते थे । 
केवल भक्ति द्वी उनका परम ध्येय था । 


काब्यहेतु :--संस्कृत साहित्यशाख्र में प्रतिभा, व्युत्पत्ति और अभ्यास ये टीन 
काव्य के देतु या कारण माने गए हैं। मराठी कवियों का उक्त काव्य-कारणों से 
अच्छा परिचय था । संस्कृत-साहित्य-ममंज्ञों की राय में व्युत्पत्ति और अभ्यास 
का संस्कार हुए बिना प्रतिभा काव्य-सजना में सफल नहीं हो सकती। पर मराटी 
संत कवियों की दृढ़ राय है कि इंश्वरानुग्रह ही आद्य व सवप्रमुख काव्य-कारण है। 
उनका स्वनुभूत मत है कि शेशरानुग्रह से शान-स्फूर्ति होती है और इसी कारण बुद्धि का 
सहज ही कवित्व में प्रवेश होता है। वे मानते हैं कि काव्यसृष्टि के लिए परिश्रम की 
आवश्यकता हद परन्तु भक्तिविरहित व्युत्पत्ति को वे व्यर्थ कहते हैं । उनकी मान्यता है कि 
भक्ति ही काव्यनिर्मिति का मुख्य ज्लोत है । 


रीति की जगह में 'रेखा! ः:--संस्क्ृत-साहित्य-शाल्र में भी केवल काव्यगु्णों पर बल 
देनेबाला रीति संप्रदाय क्षीण हो चुका था । उसकी जगइ रस ने ले ली थी। संस्कृत-साहित्य* 
शाखश रस को €ी काव्य की आत्मा मानने रूगे थे | पर संस्कृत साहित्य-शाख में रस का 
निर्वाह करनेवाली शैली को अभी तक अन्वर्थक नाम नहीं दिया गया था। संत शानेश्वर ने 
इसको सौन्दयंसूचक “रेखा? संज्ञा देकर मराठी के नवोदित साहित्य शास्त्र में अनूठा योग 


४ स० भ० भू० 


थक. 


( ४२ ) की 


दिया । आप कहते हैं--'जिस प्रकार साध्वी में लावण्य के साथ ही साथ पातिबत भी होता 
है उसी प्रकार रेखा में सौन्दर्य के साथ ही साथ शांत रस भी रहता है ।? रेखा वह काव्य- 
शैली है जो बाह्य सौंदयं एवं रस से ओतप्रोत होती है। अंग्रेजी में इसे 8:9)९ कहते हैं । 
संत कवियों की राय में उपमा रूपकादि अलुकारों का उपयोग लोकरंजन का अपेक्षा इश्वर- 
यशोगान में उत्कटता उत्पन्न करने के लिए अधिक श्रेयस्कर दै। उन्होंने काव्य के बाह्य 
सौन्दर्य की अपेक्षा रसत-निष्पत्ति पर अधिक वर दिया। 


सात्तिक भावों का विस्तृत विवेचन :--संत शानेश्वर तथा अन्य कवि भावों के 
संयोग से रसनिष्पत्ति होने को प्रत्निया तथा रस की सामाजिक निष्ठता को पूरी जानकारी 
रखते थे | तो भी भावों में सात्तिक भावों का ही आपने विस्तृत एवं सूक्ष्म विवेचन किया । 
सब कवि रस को द्वी कात्य की आत्मा मानते थे। मराटी के प्राचीन साहित्य-ममंज् 
रसवादी हैं । 


भक्तिरस की नई स्थापनाः-प्रसिद्ध अद्वैतवादी मधुसूदन सरस्वती जी द्वारा भक्ति 
रस को नई एवं रवतंत्र स्थापना होने से पहले मराटी संत कवियों ने भक्ति को स्वतंत्र रस 
के स्वरूप में स्वीकार किया था। अनेक कवियों ने काव्य में नौ रसों का उल्लंख किया । 
संत शानेश्वर ने शांतरस को रसराज ठदृराया और भक्ति को भावों में समाविष्ट किया । 
महानुभाव पंथ के कवीश्वर भास्कर, दामोदर, विश्वनाथ व संत तुकाराम भी भक्ति रस के 
समथ्क थे । तो भी भक्ति को दसवाँ रस कह कर उसको स्थापना करने का खरा श्रेय 
व्युत्पन्न कवि वामन पडिंत को ही देना पड़ता दहेँ । समर्थ रामदासजी ने .तो यहाँ 
तक कहा कि जिस रचना में भक्तिरस का निर्वाह नहीं है वह कात्य कहुकामे योग्य 
है ही नहीं। 


मराठी के साहित्य-शास्त्र में भक्ति को जो अनन्यसाधारण महत्त्व प्राप्त हुआ उसका 
अधिक सूक्ष्म दृष्टि से अवलोकन करना उचित है। प्राचीन मराठी की प्रायः सब रचनाओं 
में इंश्वर के थुणों या लीला का कुछ न कुछ वर्णन होने के कारण भिन्न रसों का निर्वाद 
लैने पर भी उनका आलंवन विभाव परमेश्वर ही है अतः उन भिन्न रसों का निर्वाह 
अक्तिरस की भूमिका पर ही होना अनिवारय है। मदहानुभाव-कवि दामोदर पंडित और 
वामन पंडित ने श्रीकृष्ण एबं श्रीराम के जो नवरसात्मक वर्णन किए उनसे यह बात 
भली भाँति स्पष्ट हो जाती है। मक्ति का अथ है इंश्वरविषयक प्रेम । फिर यदि भक्ति 


नह 
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का निर्मिश्न बर्णन किया जाता है तो दसव भक्तिरस की उत्पत्ति अनायास हो जाती हें। 
कई विद्वानों की राय है कि भक्तिरस का समावेश श्द्वाररस में होना चाहिए। पर वह 
यथार्थ नहीं है। साधारण लौकिक प्रेम से इंश्वरविषयक प्रेम भिन्न हैं अतः उसके लिए 
स्वतत्र दस| भक्तिरस की व्यवस्था करना स्वाभाविक दहै। परंतु यहाँ यह विशिष्ट बात 
ध्यान में रखनी आवश्यक है कि मराठी के साहित्य-शाख में भक्तितत्व केवल रस के 
संबंध में ही चरितार्थ नहीं होता, प्रत्युत वह काव्यलक्षण, काव्य-विपय, काब्य प्रयोजन, 
काव्य कारण और सात्तिक भाव सब में चरितार्थ द्ोता है। इसलिए प्राचीन मराठी 
कबियों ने, जो काव्य भक्तिविषयक नहीं होता था उसको, काव्य नहीं कहा, बल्कि उसको 
त्याज्य बताया । जेसे भक्ति-भावना का विवेचन करना काव्य का प्रयोजन है वैसे काउ्य- 
सृष्टि का कारण भी भक्ति ही है | भक्ति को पारा में सात्विक भावों की उमंगें उत्पन्न होती 
हैं ऐसी संत कवियों की दृढ़ धारणा थी। इस प्रकार प्राचीन मराठी के साहित्य-शास्त्र में 
भक्तितक्तत स्वव्यापफ और सब्वस्पशी माना गया। संस्कृत-साहित्य-शास्त्र में जले भामह 
ने अलंकार को, वामन ने रीति को, आनंदवर्धन ने ध्वनि को, कुंतक ने वक्रोक्ति को, 
क्षेमेंद्र ने ओऔचित्य को और विश्वनाथ ने रस को काव्य की आत्मा या मूल तत्त्व माना 

*वंसे ही मराठी के संत कवियों ने अपनी काव्य मीमांसा में भक्ति को स्वव्यापक काज्य- 
तत्त्व स्वीकार किया | क्या आधुनिक भारतीय भाषाओं के साहित्यशाल को मराठी की 
यह अभिनव मौलिक देन नहीं है ? 


संर्तों की हिंदी में रचना:--रुंत स्वभावतः अमणशील हुआ करते थे और तीथयात्रा 
के निमित्त वे उत्तर तथा दक्षिण भारत में जाया करते थे। वहाँ के संतों के साथ सत्संग 
करने और जनसाधारण को उपदेश देने के अवसरों पर वे प्रादेशिक भाषा का व्यवहार 
करते थे । अल्प समय में अन्य भाषा की पूरी जानकारी प्राप्त करना उनके लिए असंभव 
था अतः अपनी टूटी-फूटी भाषा में ही वे अपने विचार लोगों के प्रति प्रकट करते थे । इस 
ग्रथ में संत एवं पंडित कवियों ने हिंदी भाषा में जो योग दिया उसमें से अल्पांश उदाहरण 
के रूप में मैंने उद्धृत किया । आशा है हमारे हिंदी पाठक इसका स्वागत करेंगे । 


अंत में में प्रकाण्ड पंडित एवं लब्तप्रतिष्ठ देशभक्त लोकनायक मा० श्री० अणेजी 
के प्रति अपनी हादिक इृतझता प्रकट करता हूँ जिन्होंने अत्यन्त व्यग्न होते हुए भी इस 
ग्रंथ पर शुभसम्मति लिखकर श्सका मदृत्त बढ़ाया, तथा डा० विनयकुमारजों शर्मों 
के प्रति भी आभार प्रदर्शित करता हूँ जिन्होंने कृपा कर 'हिन्दौ को मराठी संतों की 
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देन! पुस्तक से हिन्दी पद उद्धृत करने की अनुमति प्रदन को । इसी प्रकार मैं चिरंजीवी 
श्री मोहनदास गुप्त एवं श्री विट्वलदास गुप्त ( उत्साही संचालक, चौखम्बा संस्कृत सीरीज 
एवं चौखम्बा विधाभवन ) के प्रति विशेष आभार प्रदर्शित करता हूँ. जिनके प्रोत्साहन 
के बिना इस ग्रंथ का प्रणणन और प्रकाशन मुझ जैसे व्यक्ति के लिए बहुत कठिन होता । 
अब श्री काशौ-विश्वेश्वर के चरणकमलों में नत होकर मैं यह मुखबंध समाप्त करता हूँ । 


५० । आप देशपां 
दर । --भी० गो० देशपांडे 
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पहला अध्याय 
मराठी 'भाथा की उत्पक्ति और बिका ८ 


मराठी आये परिवार की भाषा है। हिन्दी भाषा के समान ही मराठी भाषा 
का उद्॒म संस्कृत के नगाघिराज से है। गीर्बाणवाणी मराठी की परदादी है। 
यह सवमान्य ऐतिहासिक तथ्य है कि अनेक शताब्दियों तक संस्कृत भारतवर्ष 
की साहित्यिक भाषा रही । जसे आरयों ने उत्तर भारत से लेकर भारत के अभय 
भागों में विस्तार किया वेसे उनकी संस्कृत भाषा पर आदेशिक भाषाओं का एवं 
बोलियों का प्रभाव होता गया । फलतः मध्यकाल में याने ईंसापूर्व ५०० से ईसा 
सन्‌ ५०० तक संरुकृत भाषा से कई प्रादेशिक भाषाएँ उत्पन्न हुईं, जेसे शूरसेन 
में बोली जानेवाली प्राकृत शौरसेनी, मगध में बोली जानेवाली प्राकृत मागघी, 
शूरसेन और मगध में प्रचलित प्राकृत अधमागधी या कोसली और महाराष्ट्र 
में बोली जानेवाली श्राकृत महाराष्ट्री कहलाई | इन प्राकृत भाषाओं में महाराष्ट्र 
अपनी कोमलता, सुन्दरता व अथ सम्पन्नता इत्यादि गुणों से श्रेष्ठ कहलाई । 
संस्कृत के मह्ाकवि दण्डी अपने काव्यादश में उसकी निम्नलिखित अ्रशंसा करते हैं- 

महाराष्ट्रभ्रयां भाषां प्रकृष्ट प्राकृतं विदुः। सागरः सूक्तिरज्ञानां सेतुबन्धादि 
यन्मयम्‌ ४” मद्दाराष्ट्र में आश्रित भाषा को प्राकृत भाषाओं में श्रेष्ठ मानते हैं । 
उसमें सेतुबन्धादि काव्य हे जो सूक्तिरक्ों के सागर हैं । एवं महाकवि दण्डी ने 
महाराष्ट्री को प्रकृष्ट प्राकृत भाषा कह्दा । वररुचि ने भी अपने प्राकृतप्रकाश नामक 
व्याकरण भप्रन्थ में शौरसेनी का व्याकरण स्पष्ट करते समय उसके कुछ विशेष 
यताकर शेष महाराष्ट्रीवत्‌ माने, शेष मह्दाराष्ट्री के समान है सूत्र लिखा, जिससे 
मदहाराष्ट्री की श्रेष्टता सिद्ध होती है। इसके अतिरिक्त देवचन्द्र ने अपने प्राकृत 
व्याकरण में केवल महाराष्ट्री का ही व्याकरण विवेचित किया जिससे स्पष्ट होता 
है कि उक्त व्याकरणकार प्राकृत का पर्यायवाची शब्द महाराष्ट्री मानते दें । प्रकृष् 
मद्दाराष्ट्री का अतिप्राचीन उपलब्ध प्रन्थ हृपवर दाल विरचित गाथासप्तशती 
है। भाषाशाजशों ने उक्त गाथा का रचना काल विक्रम संवत्‌ की दूसरी शती में 
निश्वित किया है। कदते हैं कि मद्ाराष्ट्री में अनेक उत्कृष्ट प्रंथों का श्रणयन हुआ 
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था परन्तु अभी तक उसके साहित्यसागर के चार रल्नों की ही उपलब्धि हुई है । 
वे हैं गाथा सप्ततती, गौडवहो, दशयुहवहों और कपूरमंजरी | अन्य प्राकृत 
भाषाओं के समान महाराष्ट्री में सन्‌ ५०० के पश्चात्‌ परिवतेन हुआ और एक 
नई अपभरंश भाषा उत्पन्न हुई। महाराष्ट्री की इस अपभ्रंश भाषा में लिखित कोई 
प्रंथ अमी तक उपलब्ध नहीं है | हो सकता है वह केवल बोली के स्व€प में ही रही 
हो। इस महाराष्ट्री अपभ्रंश से आठवीं शती में मराठी को उत्पत्ति हुई | डॉ० शं० गौ० 
तुलपुलेजी यादव कालीन मराठी” में लिखते हँ--“उ प्रारप्रक्रिया, प्रत्ययप्रक्रिया 
और शब्दसिद्धि माने भाषा के इन तीन श्राणभूत अंगों को मराठी ने अपभ्रंश 
से प्रहण रिया और उनके साथ कुछ नवीन प्रकार रूढ़ करके भाषा की विकासप्रक्रिया 
अग्रसर की ।” संक्षेप में संस्क्ृत-? प्राकृत ( महाराष्ट्री )-> अपभ्रंश-> मराठी ऐसा 
मराठी की उत्पत्ति का कम है ओर इसकी उत्पत्ति का काल आठवीं शताब्दी है । 


अब हम उसके विकास का मानचित्र संक्षेप में खींचेंगे। मराठी की प्रथम 
विकासावस्था आठवीं और नवीं शताब्दी मानी जाती है। इस काल के कई 
ताम्रपट और शिलालेख उपलब्ध हैं जिनमें मराठी के शब्द उत्कीण मिलते हें । 
परंतु यह स्मान्य हक्‌प्रत्यय हें कि मराठी का पहला वाक्य "श्री चावुण्डराजे 
करवियलें' 'मेसूर के श्रवण बेलगोल नामक जेन तीथस्थान में श्री गोमटेश्वरजी 
की चालीस फीट छँची तथा भव्य मूर्ति के चरणों में ढत्कोण है, जो अभी भी 
देखा और पढ़ा जा सकता है। उक्त श्रवण बेलगोल का शिलालेख शके ९०४ 
( सन्‌ ९८३ ) में उत्कीण किया गया था। श्री चाबुण्डराजा ने यह अस्तर मूर्ति 
मनवायी ऐसा उक्त मराठी वाक्य का अथ है। इसके पश्चात्‌ शके १०४० में 
( सन्‌ १११८ ) दूसरा वाक्य उत्कीण किया गया। वह है “श्री गंगराज सुत्ताले 
करिवियले ।” इसका अथ है कि गंगराजा ने चहारदिवाल बनवायी । ऊपरोक्लेखित 
श्री गोमटेश्वरजी की मूर्ति की रक्षा करने के लिए गंगराजाने परकोठा बनवाया 
था। शके ११०७ ( सन्‌ ११८५ ) तक उत्कीर्ण हुए बारह शिलालेख मिले हैं 
जिनसे स्पष्ट होता है कि धीरे-धीरे मराठी का विकास तथा प्रचार बढ़ रहा था 
और वह लिखित रुप धारण कर रही थी। चाल्लुक्य वंश के सोमेश्वर राजा ने 
शके १०५१ ( सन्‌ ११२९ ) में अभिरूषिताथचिन्ताबणि नामक ग्रंथ लिखा 
जिसमें मराठी शब्दों की बहुलता है और कई मराठी वाक्य मिलते हैं । सोमेश्वर 
जी कद्दते हैं कि महाराष्ट्र में पीसते समय कष्ट हलका करने के छिए महिलाएँ 
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ओवीएँ ( गीत ) गाती थीं। शके १०६६ का एक शिलालेख उपलब्ध है जिसमें 
मराठी की बीस पह्लियाँ मिलती हैं । अन्ततो गत्वा शके १११० (सन्‌ ११८४) में 
मराठी में. पहला काब्यग्रन्थ रचा गया एवं गाथासप्ततती की मह्दाराष्ट्री सन्‌ 
११८८ में मराठी बनी । 


हिन्दी ओर मराठी की समानताएंँ एवं भिन्नताएँ 
देखा जाता है कि सहोदर व्यक्तियों में भी पूरा साहश्य नहीं पाया जाता 
फिर परंपरा से संसकृतोद्धव दो भाषा-भगिनियों में उश्तकी पूरी अपेक्षा करना 
व्यथ है । तो भी बंगाली और गुजराती भाषाओ्रों की अपेक्षा हिन्दी और मराठी में 
रूप-साटश्य अत्यधिक है। हिन्दी और मराठी दोनों की लिपि देवनागरी है । 
वर्णमाला में प्रायः समानता है। परन्तु कुछ वर्णों के लिखित रूपों में भेद 
है। जेसेः--- 
हिन्दी मराठी नदी मराठी 
ञ्रर अ णा ण 


ले ल भक झ 


दूसरी विभिन्नता है कि कुछ वर्णो का प्रयोग हिन्दी की अपेक्षा मराठी में अधिक 
होता है । वेदिक संस्कृत में कु वण का प्रयोग रूढ था परन्तु आगे चलकर 
साहित्यिक संस्क्ृत में उसका लोप हुआ परन्तु मराठी में उसके प्रारम्भ से अभी 
तक छ का प्रयोग होता है, जेसे सरठ, कम, काछा, तोछा, भोरा इत्यादि । 
हिन्दी में & वर्ण ही नहीं है । मराठी में ण वण का प्रयोग अधिक होता है क्योंकि 
महाराष्ट्री प्राकृत में ण का प्रयोग अधिक रहा । अतः जहाँ मराठी में पाणी, राणी, 
लिखे जाते हैं वहाँ हिन्दी में पानी, रानी लिखे जाते हैं । मराठी में ऋ का उच्चारण 
रु दोता है किन्तु हिन्दी में रि होता है। मराठी में च, ज, क, का शुद्ध तालब्य 
उच्चारण होता है । इसके श्रतिरिक्त मराठी में किसी भी वर्ण के नीचे बिंदी नहीं 
है। मराठी में संस्कृत के जेसे तीन लिंग ( पुल्षिंग, ्लीलिग और नपुंसकलिंग ) 
हैं । उपयुक्त प्रमुख भेद हें अन्यथा बहुत समानताएँ हेँं। अन्य भेद भी तुलनात्मक 
अभ्यास करने से बहुत आसानी से प्रहण डिये जा सकते. हें । 


हिन्दीभाषाभाषोी पाठकों की जानकारी के लिए प्राचीन मराठी के संत 
कवियों द्वारा प्रयुक्त प्रमुख छन्दों का संक्षिप्त निरूपण यहाँ करता हूँ । 


है मराठी का भक्ति-साहित्य 


मराठी संतकाव्य के प्रमुख छंद्‌ 

ओवबी +--श्सका शब्दाथ है गुम्फित या प्रथित । यह संस्कृत के अनुष्ट॒प्‌ 
बृत्त का मराठी रूपान्तर है। एक ओवी में चार चरण होते दहें। शब्दयोजना 
अनुप्रासयुक्त होती है और तीनों चरणों के अन्त में यमक होता है पर चौथे 
चरण की स्थिति गाने की टेक के समान द्वोती है। संत ज्ञानेश्वर ने इस छंद का 
परमोत्कष किया । आपको ओवी के तीन चरणों में दस या आठ वर्ण होते हैं 
और चौथे में पाँच या सात द्वोते हें परन्तु संत एकनाथ ने इसको बढ़ाया उन्होंने 
तीन चरणों में ग्यारह और चौथे में सात वर्ण रखे। ग्यारहवीं शती से पूचे 
यह छंद प्रचलित रहा होगा । इसका सफल प्रयोग आदकवि भुकुन्दराज, संत 
ज्ञानेश्वर, कवोश्वर भास्कर भष्ट बोरीकर, दामोदर पंडित, संत एकनाथ, मुक्तेश्वर, 
बामन पंडित, दासोपंत, समर्थ रामदास, भ्रीधर और महिपति हृत्यादि प्रमुख 
कवियों ने किया | 


अभद्र :--यह पू"णतया मराठीभाषा का लोकछन्द है। संत ज्ञानेश्वर ने 
इसको पहले प्रयुक्त किया पर संत नामदेव ने इसे सरस एवं लोकभ्रिय बनाया । 
अन्ततोगत्वा संतभ्रेष्ठ तुकाराम ने इसका उत्कष किया । इसकी लम्बाई की कोर 
सौमा नहीं होती अतः यह अभनज्ञ ( अटहूट ) कहलाता है। इसके चार चरणों का 
एक चौक होता है ओर दो से लेकर दो सो चौक भी एक अभज्ञ में हो सकते हैं । 
यह करताल और मदज्ञ पर गाने योग्य छंद है । इसके चरणों में अक्षर, मात्रा 
श्र गण का एक भी निश्चित नियम छागू नहीं होता । यह सर्बथा गेय है। 
अभज् और ओवी में समानता इस दृष्टि से होती हे कि दोनों के दूधरे और 
तीसरे चरण में यमक अलड्जार की चमत्ृति रहती है। नाम-संकीतन में इसका 
गान अतिमधुर और लोकप्रिय द्वोता है। मराठी के संतकाभ्य का यह श्रत्यन्त 
प्रमुख छंद है । 


कटाव :--गतिशौल पद्यरचना का यह सुविधाजनक छंद है। इसको 
पदबंध कहते हें । इसमें उद्धबद्विपदी के ध्रुवपद रहते हैं । चरणों की संख्या 
निश्चित नहीं रहती । चरणों में बर्णों की नियमितता नहीं रहती पर वे ताल-स्वर 
में अवश्य गाये जाते हें । संस्कृत में इसे कटिबन्ध कह्दा जाता है। पदरचयिता 
अग्टतराय ने इसे प्रयुक्त कर लोकप्रिय बनाया । 
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विण्डी ओर साकी;--ये मराठी के मात्रिक छंद हैं। कीतन को प्रथा के 
साथ ये छंद प्रयुक्त किए गए। दिण्डी के प्रत्येक चरण में १६ और साकी के 
प्रत्येक चरण में २८ मात्रायें होती हें । 


भारुड या गारूड;--यह चमत्कृतिजन्य गद्य काव्य होता है। जनता में 
बहुरुद होने के कारण इसे भारूड़ कहते हें। यह एक प्रकार का लोकगीत है। 
इसमें सामाजिक पाखण्डों के प्रति व्यंग किया जाता है। संत एकनाथ महाराज 
ने कई तीखे और अ्रथपृण भारूड लिख कर इसको लोकप्रिय बनाया। भ्ापके 
भाडुड में लोकरश्न के साथ उपदेश भी होता है । 


आर्या;--यह संस्कृत के श्रनुष्टप का दूसरा मराठी रुपान्तर है। इसकी 
दो पंक्तियाँ होती हैं। यह मात्राव्रत्त है। महाकबि मोरोपंत ने इसका सफल 
प्रयोग किया । 

उपयुक्त उन्दों के श्रतिरिक्त संस्कृत के सब गणद्ृत्त, पादाकुलक, बालानन्द 
इत्यादि अनेक छोटे मोटे छन्दों का प्रयोग प्राचीन मराठी काव्य में किए गए पर 
मराठी संत-काव्य के उपरिलिखित विशिष्ट छंद हें । 


दूसरा अध्याय 
महाराष्ट्र को नाथ-सम्प्रदाय की देन 


मराठी का प्राचीन साहित्य पांच सम्प्रदायों की रचनाओं से भरा है । उनमें 
नाथ-सम्प्रदाय आय होने के कारण उसका चिरकालोन प्रभाव महाराष्ट्र के अन्य 
सम्प्रदायों पर हुआ । अतः नाथ-सम्प्रदाय के महाराष्ट्र में किए काये के सम्बन्ध 
में यहाँ विस्तारपूवंक लिखा जा रहा है । 

नाथ-सम्परदाय का महाराष्ट्र में प्रवेश ओर प्रचार 

ऐतिहासिक तथ्यों के आधार पर यह सिद्ध हुआ कि श्री गोरखनाथ ने स्वयं 
नाथ सम्प्रदाय का सूत्रपात एवं प्रचार महाराष्ट्र में किया। सन्तमश्रेष्ठ क्षानेश्वर 
( सन्‌ १२७१ से १२९३ ) के परदादा श्री अ्यम्बकपन्त की गोरखनाथ जी का 
अनुग्रह प्राप्त हुआ था। उसी अ्रकार ज्ञानेश्वर जी के दादा श्री गोविंदपन्त को 
गहिनीनाथ जो से गुरूमंत्र मिला था । वैसे ही मराठी के आद् कवि श्रीमुकुन्दराज 
(० स० ११२८ से १२००) अपने पहले 'विवेकसिंधु” नामक काव्यप्रंथ में लिखते 
हैं कि वे नाथपंथी थे और उनकी गुरूपरम्परा आदिनाथ-> हरनाथ-> रघुनाथ 
ऐसी थी । संत ज्ञानेश्वर जी ने अपनी गुरुपरम्परा का इस प्रकार निर्देश किया 
हे--आदिना थ-> मत्स्येन्द्रनाथ-> गो रखनाथ-> गाहिनीनाथ-> निश्वत्तिनाथ । श्री 
मुकुन्दराज की गुरुपरम्परा नाथ-पंथ की प्रामाणिक गुरुपरम्परा से भिन्न है 
परन्तु दोनों का संस्थापक गुरु आदिनाथ द्वी है। मेरी दृष्टि से श्री मुकुन्दराज 
को गुरुपरम्परा शुद्ध महाराष्ट्रीय है। संभव है कि गोरखनाथ जी के 
महाराष्ट्र में नाथ सम्प्रदाय का अ्रचार करने के पश्चात्‌ यहाँ हरनाथ नामक 
सिद्ध ने नाथ-संप्रदाय की दीक्षा स्व कार की और बाद कुछ मौलिक मतभेद होने 
के कारण अपनी दूसरी गुरुपरम्परा प्रारम्भ की हो, क्योंकि जहाँ नाथ पंथ में 
अष्टंगयोग माने हठयोग पर जोर हैं वहों आद्यकवि मुकुन्दराज ने अपने 
“विवेकसिंधु” ग्रन्थ में राजयोग पर अधिक भार दिया। किन्तु उक्त दोनों 
आय तथा श्रेष्ठठटम मराठी कवियों के उल्लेखों से स्पष्ट होता है कि सन ११०० 
से पूथ महाराष्ट्र में नाथ-पंथ प्रतिष्ठा पा चुका था। गोरखनाथ जी के नाम पर 
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मराठी में 'अमरनाथसंवाद” ओर “गोरक्षगीता' नामक दो प्रंथ लिखे हुए मिलते 
हैं। आ्राचाये डॉ" हजारी प्रसाद जी द्विवेदी और डॉ० बड़थ्वाल के कथनानुसार 
गोरखनाथ जी ने संस्कृत और हिंदी में प्रचुर प्रंथरचना की थी। परन्तु उक्त 
निर्देश से सिद्ध होता है कि गोरखनाथ मराठी के भी तज्ज्ञ थे । गोरखनाथ के 
मराठी प्रन्थकार होने की बात विवादास्पद है । दो सकता है कि किसी नाथ 

पन्‍्थ के अनुयायी ने ऊपर निर्दिष्ट दोनों ग्रंथों की रचना कर गुरुभक्ति के कारण 
अपने पंथ के प्रवतक गुर के नाम से उसक्का ग्रन्थकतृत्व प्रकाशित किया हो । 
परन्तु यह निर्विवाद सत्य है कि गोरखनाथ ने नाथपंथ का प्रचार सन्‌ ११०० 
से पू् मद्दाराष्ट्र में किया । अतः उक्त पन्थ के तत्वज्ञान, साधना तथा आचार 
का प्रभाव भावी मराठी साहित्य पर पड़ना स्वाभाविक है। इसके श्रतिरिक्त 
महाराष्ट्र की तत्कालीन परिस्थिति के अनुसार नाथपन्थ में परिवर्तन होना भी 
स्वाभाविक था क्योंकि कोई भी सुबुद्ध पन्थ पृ0्णतया परिस्थितिनिरपेक्ष पनप 
या रह नहीं सकता । उदाहरणाथे गोरखनाथ जी तक नाथपन्थ में हठयोग व 
संन्यास पर अधिक जोर था परन्तु उनके शिष्य गहिनीनाथ जी ने उसमें 
कृष्णंभक्ति की धारा जोड़ दी। क्ृष्णभक्ति का स्वीकार और प्रचार करते ही 

महाराष्ट्र में नाथपंथ लोकप्रिय हुआ क्योंकि वद्ोँ पंढरपूर में जिसको दक्षिण 
काशी कहते हैं, विद्रल ( जो कि विष्णु और कृष्ण का अवतार माना गया है ) 
भक्ति का स्लोत जोर से बह रहा था। अतः आय मराठी कवि मुकुन्दराज ने 
जो कि नाथपन्थी कहलाता था, अपने “विवेकसिंधु' में साधारण जनों के लिए 
सगुण भक्ति का प्रतिपादन किया । इसके अतिरिक्त उन्होंने राजयोग की नई 
व्याख्या की । मुकुंदराज को रचना के सम्ब्नन्ध में हम आगे के प्रकरण में विस्तृत 
लिखेंगे । यहाँ इतना कहना आवश्यक है कि मुकुंदराज ने अद्वेत का भी समथेन 
किया । नाथ पन्थ ने भी द्वेताह्वेत का समन्वय सामन्नस्य प्रस्थापित किया था | 
नाथ पन्‍न्थ ने अपना तत्वज्ञान प्रादेशिक लोकभाषाश्रों द्वारा प्रचारित किया था 
जिसका अनुसरण करके मुकुंदराज और उनके बाद सब कवियों ने मराठी में 
ही प्रग्थरचना कर, मराठी को दही अपने पंथ की भाषा मानकर साधारण 
जनों तक धमम का ज्ञान पहुँचाया | मुकुंदराज जी के पश्चात्‌ मद्दानुभाव पन्थ की 
स्थापना और श्रचार महाराष्ट्र में हुआ परन्तु महानुभाव पन्थ के प्रवतंक 
मद्दात्मा चक्रदेव ने मराठी को अपनी पंथ भाषा बनाकर उसको श्रीजृद्धि ही नहीं की 
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बल्कि अपने विद्वान शिष्यों को संरुकृत में प्रंथ-रचना करने से रोका । महानुभाव 
पंथ के पश्चात्‌ वारकरी सम्प्रदाय का जोर बढ़ा । वारकरी सम्प्रदाय के श्रेष्ठषतम 
तत्वज्ञ कवि संत ज्ञानेश्वर ने मराठी में ही प्रन्थरचना को । उनका ही अनुकरण 
संत नामदेव, संत एकनाथ और संत तुकाराम ने किया। वारकरी सम्प्रदाय के 
उत्कष के साथ ही पंद्रहवीं शताब्दी में श्रीपादवक्षम स्वामी ने दत्त सम्प्रदाय 
की स्थापना की परन्तु उनके प्रामाणिक साम्प्रदायिक प्रन्थ 'श्री गुर रेत्र' की 
रचना श्री गंगाधर सरस्वती ने मराठी में दी की। सत्रहवीं शताब्दी " समर्थ 
रामदास स्वामी ने रामदासी सम्प्रदयय की स्थापना की | पर उनका + पूज्य 


तथा प्रामाणिक प्रंय 'दासबोध” मराठी में ही है। संक्षेप में देशी आषा में 
धार्मिक प्रन्थों का प्रणयन करके शाम जनता में धार्मिक ज्ञान का प्रचार करने 


की देन नाथ-पन्थ ने महाराष्ट्र को दो। इश्से भी अधिक मूल्यवान और उदात्त 
देन यह है कि नाथ-पन्थ ने ज्री-शूद्ादिकों के लिए, सबके लिए मुक्ति 
का द्वार खोल दिया । नाथ पन्थ के पूरे बेंदिक धम का पूरा अधिकार था । 
वैदिक कर्मकाण्ड के अनुसार ज्ी-पुरुष, स्पृश्यास्पृश्य, वण और अन्त में जाति 
इत्यादि में बेषम्यपूर्ण भेद व्यवह्ृत होता था जिससे धार्मिक क्षेत्र बहुत संकाणे 
बना था और आध्यात्मिक समता कतई न थी, जिससे मोक्ष का द्वार बहुजनों 
के लिए बंद था। नाथ-पन्थ ने उक्त संकीणता नष्ट करके ञ्नी और शूदों 
को मोक्षाघिकारी बनाया । और आध्यात्मिक तथा धार्मिक समता भारतबष में 
पहली बार स्थापित की। उपयुक्त आध्यात्मिक समता का मद्दानुभाव एवं 
वारकरी पनन्‍्थ ने ज्यों का त्यों रवीकार किया | भ्रब आध्यात्मिक समता का 
क्षेत्र अधिक विस्तृत बना जिसका आगे विस्तारपुवंक विवेचन भिलेगा। नाथ 
पंथ प्रमुखता से योगसाधना का पंथ है। उसमें अशंगयोग या हठयोग 
( यम, नियम, आसन, प्राणायाम, ध्यान, धारणा ओर समाधि ) की कठोर 
साधना करनी पड़ती है । नाथ पंथ ने आदिनाथ अर्थात्‌ शक्तियुक्त शिव को अंतिम 
सत्य माना है । वह स्वसंवेद् व स्वयं प्रकाशमान है । नाथ-पंथ के 
अनुसार उसका श्रनुभव योग द्वारा किया जा सकता है। नाथ-पंथ अद्वैतवादी 
है अतः वह पिंड और ब्रह्म में एकरहूपता मानता है। उसने मानवीय 
पिंड को ब्रह्म मानकर उसका पूरा विवेचन किया है | वह अंतस्थ शिव 
का साक्षात्कार करना मानवजीवन का परम साध्य मानता है। जीव और 
शिव की एकता को सामरसकरण ( ब्रह्मानन्द ) कहा गया है। पंथ में अद्मप्राति 
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का साधन योग बताया गया है । इडा, पिंगला और स॒घुम्ना नाडियों पर बड़े 
परिश्रम द्वारा अधिकार प्राप्त कर कुंडलिनी को जागृत किया जाता है। जागृत 
कुंडलिनी के आधार पर जीव और शिव की एकता स्थापित होती है अर्थात्‌ 
ब्रह्मानन्द को अनुभूति द्ोती है । उक्त योग की साधना बहुत कष्टदायक है । 
परन्तु ब्रह्मप्राति का यह भी एक साधन है। वारकरी सम्प्रदाय के संतसिरमौर 
ज्ञानेश्वर जी ने इसका विवेचन अपनी भावाथदीपिका ([ ज्ञनेश्वरी ) के छठे अध्याय 
में किया है। वे कहते हैं--'आसन के ताप के कारण कुंडलिनी नाम की शक्ति जागृत 
होती है। जिस प्रकार नागिन का कुडुम के समान लाल बच्चा कुण्डली बनाकर 
बेठता है, उसी प्रकार यह कुण्डलिनी नामक छोटी नाड़ी साढ़े तीन फेरे की 
कुण्डली मारकर और सिर नीचे करके नागिन की तरह सोई रहती है । विद्युत्‌ 
के बने हुए कहुण या अप्ति की ज्वाला की रेखा या सोने के बढ़िया घोंटे हुए 
पाँसे की तरह यह कुण्डलिनी नाभिस्थान की छोटी सी जगद्द में अच्छी तरह 
बन्धनों से जकड़ी हुई पड़ी रहती है । पर जब उस पर वजच्नासन का दबाव पड़ता 
है तब बह जाग उठती है | फिर जिस प्रकार कोई तारा दृट पड़ता है अथवा सूय 
का आसन छूट जाता है भ्रथवा स्वयं तेज का बीज प्रस्फुटित होने पर उसमें 
से कोमल गाभ निकलता है उसी प्रकार यह कुण्डलिनी श्रपना घेरा छोड़ देती है 
और मानों अँगड़ाई लेती हुई नाभिकन्द पर खड़ी हो जाती है ।'''**'जिस समय 
कुण्डलिनी सन्नहवीं कला के अमृत का पान करती है उस समय ऐसा जान पड़ने 
लगता है कि सन्ध्या काल का रज्ञ लेकर यह शरीर घनाया गया है शथवा 
अन्तःस्थ चेतन्य की निर्मल प्रभा है अथवा वह स्वर्ण चम्पक की कली, या अमृत 
का पुतला है या कोमलता का ऐसा उपचन है कि जिसमें पूर्णहूप से वसंत ऋतु 
व्याप्त है भ्रथवा चन्द्रबिम्ब शरद ऋतु की अआद्रता से पल्लवित हुआ है ।'''''' 
उस समय स्वयं काल भी इस शरीर से डरने लगता है ।"****' जिस प्रकार 
बिजली एक बार आकाश में चमक कर अदृश्य हो जाती है, उसी प्रकार जान 
पड़ता है कि हृदयकमल तक खोने की सलाई के समान दिखाई पड़ने वाली अथवा 
प्रकाश के स्लोत को तरह बहती हुई वह कुण्डलिनी, हृदय प्रान्त को दूरी में अचानक 
समा जाती है और तुरंत ही शक्ति का शक्ति में लय हो जाता है । इस अवस्था 
में मन को जीतने, थायु को बंद करने या रोकने अथवा ध्यान लगाने को भी 
कोई ध्यावश्यकता नहीं रह जाती । उस समय मन में संकल्प-विकल्प भी नहीं 
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उठते । वास्तव में इस स्थिति को पंचमद्दाभूतों को पूर्ण रूप से नष्ट करने वाली 
सममाना चाहिये” इत्यादि। इस प्रकार योगसाधना के द्वारा पिण्ड से पिण्ड को 
प्रसना, नाथ सम्प्रदाय का रहस्य या मूल उपाय है जिसका संत ज्ञानेश्वरजी ने 
सैकड़ों ओवियों मैं विस्तारपूर्वक एवं अलंकारयुक्त वर्णन किया है । यहाँ उश्चका बहुत 
संक्षिपत उल्लेख करने से ही हमारा उद्देश्य सध जाता है। संत ह्ानेश्वर जी के 
अतिरिक्त निशृत्तिनाथ, मुक्ताबाई, विसोबा खेचर, सत्यामलनाथ, गेबीनाथ, गुप्तनाथ, 
उद्वोधनाथ, केशरीनाथ ओर शिवदीन केशरी इत्यादि नाथपन्थीय योगपरम्परा के 
वारकरी संतों ने भी यौगिक साधना के विषय में बहुत लिखा और कहा है । 


नाथपंथ के दूसरे प्रचारक गुरु--गहिनीनाथ जी ने महाराष्ट्र की सामयिक 
परिस्थिति ध्यान में लेकर संत ज्ञानेश्वर जी के भुरु एवं ज्येष्ठ बंधु निशृत्तिनाथ को 
कृष्णमक्ति का मंत्र दिया। गोदावरी नदी के उद्वम के पास ब्रह्मगिरि पर 
गहिनीनाथ गुफा में निवास करते थे । वहाँ उन्होंने निश्वसिनाथ को गुरु-मन्त्र 
दिया । निश्वत्तिनाथ स्वयं कहते हैं--“अआदिनाथ ( शिव ) और पार्वती रूपी बीज 
प्रकट हुआ । उसने मत्स्येन्द्रनाथ को सहज स्थिति प्रदान की । मत्स्येन्द्रनाथ ने 
वही मुद्रा गोरखनाथ को दी । गोरखनाथ ने गहिनीनाथ पर पूरी कृपा करके उसे 
वराग्य का तथा शांति सुख का निधि अर्पित किया । मु पर ( निमृत्तिनाथ पर ) 
गहिनीनाथ ने कृपा की और क्ृष्णनाम का जप करने का मंत्र कहा ।? इसके 
अतिरिक्त 'गोरक्षगीता? का कतृत्व गहिनीनाथ के प्रति जाता है जिसमें गोरखनाथ 
के उपदेशों का निचोड गहिनीनाथ ने अपने शिष्यों के लिए श्रस्तुत किया है । 
उक्त ग्रंथ के नाम से ही प्रतीत होता है कि गहिनीनाथ की निष्ठा श्रीक्षष्ण के 
प्रति थी। संक्षेप में योग की साधना करते हुए गहिनीनाथ ने श्रीकृष्ण के नाम- 
स्मरण और जप का साधन साधारण लोगों के लिए स्वीकार किया था। नाथपंथ 
वास्तव में शिव पंथ है। परन्तु गहिनीनाथ ने दरि ( विष्णु ) का हर ( शिव ) के 
साथ मेल किया श्र्थात्‌ हरिदरेक्य स्थापित किया । उक्त हरिहरैक्य और नाम- 
स्मरण ही भावी वारकरी पंथ की नींव बना । कृष्णभक्ति ही भावी महानुभाव 
पंथ की आधारशिला बनी। सभी महानुभावपंथीय यह मानते हैं कि 
महात्मा चक्धर ( महानुभाव-पंथ के संश्यापक ) के गुरु के, गोविन्द श्भु के 
अथवा गुण्डम राहुल के गुरु नाथपंथीय चांगदेव राऊल थे । निःसंदेह गुरु गोविंद 
प्रभु ने अपने को श्राप्त गुरुपरम्परा का कुछ अंश अपने शिष्य महात्मा चक्रपर 
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को प्रदान किया होगा जिससे महानुभाव पंथ का सम्बन्ध नाथपंथ से जोड़ा 
जा सकता है। संत ज्ञानेश्वर जी भावाथंदीपिका के ( ज्ञानेश्वरी ) के अठारहवें 
अध्याय में नामस्मरण या नामजप के बारे में लिखते हैं--“अत्यन्त प्राचीन काल 
में क्षीरसागर के पास शंकर जी ने श्री पाबेती के कानों में जो रहस्य बतलाया 
था, वह रहस्य क्षीससागर की लहरों से मगर के पेट में रहने वाले मत्स्येद्धनाथ 
को प्राप्त हुआ था ।'** ''' “'मत्स्येन्द्रनाथ ने अटल समाधि का ठीक तरह से 
भोग करने का विचार किया और इसीलिये उस रहस्य का संकेत उन्होंने 
श्री गोरक्षनमाथ को बतला दिया। गोरसनाथ जी योगहूपी कमलिनी सरोवर और 
विषयों का नाश करनेवाले काल दी थे । मत्स्येन्द्रनाथ ने उन्हें अपना समस्त 
अधिकार देकर अपने पीठ पर अधिष्ठित कर लिया । इसके उपरांत गोरक्षनाथ ने 
उस अद्वतानन्द का जो श्री शम्भु के समय से परम्परा से चला आ रहा था, 
श्री गद्दिनीनाथ की समूल उपदेश दिया । जब उन गहिनीनाथ ने यह देखा कि 
कलिकाल भूतभात्र को ग्रस रहा है, तब उन्होंने श्री निशृत्तिनाथ को श्राज्ञा दी 
कि आदिशंकर से लेकर शिष्यपरम्परा से रहस्यबोध कराने का जो यह सम्प्रदाय 
मुझ तक चला आया है, वह सम्प्रदाय तुम स्वीकृत करो ओर उन जीवों की 
रक्षा करने के लिए तुम दौड़े हुए जाश्नो जिन्हें कलिकाल निगल रहा है। 
निशत्तिनाथ जी स्वभावतः अत्यन्त दयालु थे, जिस पर उन्हें गुरु की आज्ञा 
हुई थी। अतः जगत्‌ को शांति श्रदान करने वाले श्री निश्कत्तिनाथ वर्षाकाल के 
मेघ समान उठे । उस समय दुखितों पर करुणा करके गीताथ पिरोने के बहाने 
उन्होंने शांत रस की जो वर्षा की वही यह ग्रंथ है। उस समय मैं चातक की 
भाँति बहुत अनुरागपूवेक उनके सामने खड़ा हो गया था और इसीलिए आज 
मैं यह निवेदन करने का यश प्राप्त कर सका हूँ ।” उपयुक्त अनुच्छेद में संत 
ज्ञानेश्वर ने अपनी गुरुपरम्परा कहते हुए यह भी निवेदन किया कि नामजपरूपी 
भक्ति आदिनाथ से अर्थात्‌ शिव जी से चली आ रही है और शिव जी ने पादवंती 
जी को यही कानमंत्र दिया था। इससे बारकरी पंथ का नाथपंथसे सीधा सम्बन्ध 
जोड़ा गया | भ्रन्ततो गत्वा संत ज्ञानेश्वर ने नाथपंथ को वारकरी पंथ में विलोन 
कर दिया । नाथ पंथ की महान्‌ देन कृतज्ञ महाराष्ट्र केसे भूल सकता दे 
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तीसरा अध्याय 
आयद्यकवि मुकुन्दराज 


( ई० स० ११३७-१२०० ) 


जात ऐतिहासिक तथ्य के अनुसार मुकुंदराज मराठी के आय कवि हैं । 
पर्याप्त विवाद के पश्चात्‌ इनके जन्म तथा स्वर्गारोहण के वर्ष और निवासस्थान 
अभी अभी निश्चित किए गए हें। श्री मुकुंदगराज जी आम्बेजोगाई के राजा 
जयंतपाल के चचेरे भाई थे । आम्बेजोगाई वर्तमान बम्बई राज्य के मोमिनाबाद 
तालुके में एक देहात है। वहाँ जयंतपाल या जेन्रपार राजा के समय के 
भभावशेष दिखाई देते हैं । वहाँ श्री मुकुंददज जी की समाधि भी है। उक्त 
निपुत्रिक जैन्रपाल राजा ने अपने सारफ़्चघर नामक भतीजे को राजा बनाने के 
उपरान्त उसे श्री मुकुंदराज जी द्वारा आध्यात्मिक उपदेश दिलाया। राजा 
सारज्ञधर को उपदेश देने के निमित्त मुकुंदराज जी ने शके १११२ (३० स० 
११९० ) में 'विवेकसिंधु' नामक श्रन्थ की रचना की थी। विवेकसिंधु मराठी 
का पहला काव्यप्रंथ है । यह पूर्णतया परमाथपरक है। इसकी शेली गुरु 
और शिष्य के संवाद की है। शिकष्ष्य परमार्थसम्बद्ध प्रश्न पूछता है और शुरु 
उनका अनेक दृष्टांत द्वारा तथा तक द्वारा समाधान करता है। उक्त श्रन्थ 
मराटी के प्रसिद्ध ओवी छंद में रचा है। मुकुंदमुनि कहते हैं कि उन्होंने उक्त 
प्रंथ में श्रीमदाय शड्अराचाय का मायावाद विवेचित किया है। वेदान्त जैसे 
गंभीर विषय का विवेचन परिचित दृष्टान्तों के द्वारा सुगम बन पड़ा है। भाषा सरलू 
और प्रवाद्दी है। यहाँ राजयोग का पूरा समर्थन मिलता है । भ्रपश्च में रहते हुए 
अआधध्यात्मिक साधना करना राजयोग है। जो प्रपश्ची व्यक्ति आध्य,त्मिक साधना 
में असमर्थ हैं उनके लिए सगुणोपासना की साधना कही गई है। साधारण जनों 
का चित्त आलंबन के सिवा स्थिर नहीं हो पाता अतः यहाँ सगुणोपासना की 
आवश्यकता बंतायी गई है । एवम “विवेकसिधु” परिणत प्रज्ञों और साधारणों 
के लिए समान रुप से उपयुक्त हे । उक्त प्रंथ में सदूगुरु का महत्व 
बार-बार कहा गया है। इसके अतिरिक्त जीव, श्रह्म, माया; पश्च मद्राभूत, सूच्तम 
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शरीर, उसके २५ सूच्ठम तत्व, सगुण, निगुण, तत्त्वमसि इत्यादि का निरूपण व 
झन्ततो गत्वा सच्िदानन्द की व्याख्या सुगम रीति से प्रतिपादित की है / इस प्रन्थ 
के पूर्वांध में सात और उत्तराध में ग्यारह प्रकरण हैं। उत्तराधघ में अधिकतर 
वेदान्त के सूद्म, कारण, भद्दाकारण इत्यादि गम्भीर विषयों का पिस्तृत क्विरण 
है। ग्यारदवें प्रकरण में मुकुंदराज जी ने अपनी गुरुपरम्परा कहो है और 
गुरु की प्रशंसा की है। विवेकसिंधु के अठारह श्रकरण हैं और उनमें कुल 
१६७१ ओवियों हैं । 


मुकुन्दराज जी का 'परमाम्त' नामक दूसरा प्रंथ भी उपलब्ध है। इस प्रन्थ 
में प्रायः उपयुक्त आध्यात्मिक विषयों का विवेचन हैं परंतु शेली अधिक सरल, 
सुगम और संक्षिप्त हे। सचमुच 'परमामत” विवेकसिंधु का कनिष्ठ बंधु है। 
इसके प्रकरण तो हैं चौदद् परंतु उनमें कुक ३०३ ओबियों हैं । पहले प्रकरण में 
गुरुवंदना और गुरु का महत्व वणन किया गया है । प्रन्थकार के मतानुसार गुरु 
करना ( अध्यात्ममाग में ) अवश्यंभावी या कहिये अनिवाय हैं। अन्य प्रकरणों में 
व्रत, यज्ञ, तप, ब्रह्म का स्वरूप, मन, बुद्धि, अहंकार, ज्ञानन्द्रिय, कर्मेन्द्रिय, 
अहं ब्रह्मास्मि, आत्मचिंतन इत्यादि वेदान्त विषयों का विवरण है। मुकन्दराज जी 
अद्ेत का प्रतिपादन करते समय पर्रह्म के दोनों समुण और निगुण स्वरूपों पर 
अपना दृढ़ विश्वास प्रगट करते दें | इसमें उन्होंने भी साधारणजनों के लिए सगुणो- 
पासना का उपदेश दिया दे । शहस्थों के लिए राजयोग की साधना का भी आप 
समथन करते द्ैं। संक्षेप में उक्त दोनों ग्रंथों में शांकर अद्वेत, योगानुभव 
( राजयोग ) ओर सगुणोपासना का प्रतिपादन मिलता है । मराठी साहित्य 
के पहले दो प्रंथों का अध्यात्मपरक होना” रवाभाविक द्वी है क्‍योंकि मराठी का 
पहला वाक्य श्री गोमटेश्वर के चरणों में उत्कीण मिलता है अर्थात्‌ मराठी भाषा- 
भाषियों के लिए यह अभिमान का विषय है। क्योंकि मराठी भाषा ई० स० 
११९० में इतनी और और विकसित हो गयी थी कि उसके द्वारा वेदान्त जेसा 
गहन, गम्भीर और दुर्बोध विषय भी सर्वजनसुझभ और सरल बन सका | 
श्री मुकुन्दराज ने विवेकसिन्धु में अपनी गुरुपरम्परा कही है जिससे सरुपष्ट 
होता है कि वे नाथ-सम्प्रदाय के अनुयायी थे। वे लिखते हैं--“आय गुरु भ्री 
आदिनाथ थे। उनके शिष्य बने श्री दरिनाथ । श्री हरिनाथ के श्रेष्ठ शिष्य थे 
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श्री रघुनाथ । श्री रघुनाथ गुण्षिंधु थे। और मुकुन्दराज के साक्षात्‌ गुरु 
थे। श्री आदिनाथ जी भारतप्रसिद्ध नाथ सम्प्रदाय के संस्थापक गुरु थे। 
परन्तु नाथ-सम्प्रदाय की गुरुपरम्परा में श्री हरिनाथ व श्री रघुनाथ जी के 
नाम का निर्देश नहीं मिलता । अतः नाथ-सम्प्रदाय की अधिकृत या प्रामाणिक 
गुरुपरम्परा से श्री मुकुन्दराज जी की गुरुपरम्परा भिन्न है। संभव है 
कि आदिनाथ नाम के अन्य महापुरुष अथवा योगी हुए हांगे जिन्होंने भिन्न 
गुरुप रम्परा का प्रारम्भ किया होगा । परन्तु यह बात रपट है कि मुकुन्दराज 
जी के उक्त दोनों प्रंथों में नाथ-पंथ के योग का प्रभाव €्ग्गोचर होता है । 
श्री मुकुंददाज जी के काल में महाराष्ट्र में नाथ-सम्प्रदाय पर्याप्त प्रतिष्ठा पा 
चुका था अतः उनका नाथसम्प्रदायी होना बिलकुल संभव है। कहते हैं 
कि उक्त ग्रंथों के अतिरिक्त मुकुंदराज ने 'पवनविजय” और “पंचीकरण” अंथों 
की रचना की थी परन्तु इनकी लेखनशैली पहले प्रंथों की शेली से भिन्न होने के 
कारण श्रन्य मुकुन्दराज नामक कवि द्वारा उनका रचा जाना तकंयुक्त प्रतीत 
होता है । आद्य कवि मुकुंदराज ने आध्यात्मिक एवं परमार्थविषयक काव्यप्रन्थ 
के प्रणयन की प्रणाली का यशस्कर श्रीगणोेश किया । ओवी छंद में संवादशेंली 
की नींव डाली । 
पण्डित हेमाद्रि ओर बोपदेव 

आयदयकवि मुकुन्दराज के पश्चात्‌ बारहवीं शताब्दी में पंडित द्ेमाद्रि और 
बोपदेव बड़े भ्रंथकार हो गए। ये दोनों यादव बंश के शासन में उच्चाधिकारी 
थे। पंडित द्ेमाद्रि श्रपनी बहुमुखी प्रतिभा के लिए सप्रसिद्ध हैं। वे प्रगाढ़ 
एवं प्रकाण्ड विद्वान होते हुए व्यवहार-कुशलशासक थे। महादेवराव और 
रामदेवराव यादवों के शासनकाल में उनका सर्वत्र प्रभाव था। उनको शासन 
की ओर से श्री करणाधिप” पदवी अर्पित की गई थी। वे श्रेष्ठ धमेशाल्ली भी 
थे। वे चातुषण्य-व्यवस्था के कष्ट समर्थक थे और समूचे भारतब्ष में 
ब्रत-उपवास तथा नित्य-नेमित्तिक अनुष्टानों के लिये समान विधियों के 
प्रचलन पर जोर देते थे। इसी दृष्टि से उन्होंने चतुबंगर्चितामणि नामक 
झृहत्‌ भ्रंथ का प्रणणन किया था। इस विशाल प्रन्थ में हिंदुओं के त्रत, 
दान, तीये, देवतापूजन, श्राद्धविधि, मुहर्तनिर्णय, प्रायक्षित इत्यादि का 
पूरा विवेचन है। हिंदुओं में समान विधियों को प्रचलित करके वे 
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स्वतिप्रणीत संस्कृति को दरढ़मूल करना चाहते थे। इस धार्मिक पभ्रंथ के साथ 
उन्होंने व्यावहारिक विषय पर एक बढ़ा उपयुक्त प्रंथ लिखा जिसका नाम है 
लेखनकल्पतरु | इसमें पत्रलेखन-पद्धति का सुगम दिग्दर्शन है। इसकी शैली 
मिश्र ( प्ष और गद्य युक्त ) है। आपने पत्रलेखन की कई शैलियों का 
सोदाहरण विवेचन किया । उस काल में निःसंदेह उक्त प्रंथ की निर्मिति अनूठी 
मानी गई दहोगी। देमाद्रि समाजोपयोगी प्रतिभा के स्लोत थे। उन्होंने मराठी 
की शीघ्र लिपि मोडी का शोध करके उसको शासन द्वारा प्रयुक्त कराया । संक्षेप 
में पंडित देमादि ने धार्मिक और व्यावहारिक ग्रंथों की रचना करके मराठी का 
साहित्य समृद्ध किया | श्री बोपदेव उनके समकालीन, सहकारी, पंडित और भक्त 
थे। कहते हैं कि वे विदर्भ के निवासी थे। आपने प्रचुर और बहुविध प्रंथों की 
रचना की । आपने व्याकरण, पेश्वशास्र, ज्योतिष, सादित्यशासत्र और अध्यात्म 
पर उपयुक्त भ्रंथों का सफल प्रणयन करके अपनी बहुमुखी अतिभा का खूब 
परिचय दिया । आपने भागवत पर दरिक्लीला, मुक्ताफल, परमहंसप्रिया और 
मुकुट नामक चार भाध्यप्रंथों की सरस रचना की । आपने मराठी में भाष्य- 
प्रंथ लेखन-पअणाली का श्रीगणेश किया जो भविष्य में खूब फला और 
फूछा । इस प्रकार उपयुक्त दोनों विद्वानों ने मराठी को प्रौढ़ बनाने में अच्छा 
हाथ बटाया । 


"(जे लेपकिप0-0- 
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चोथा अध्याय 


महानुभाव-पंथ और उसका साहित्य 


प्राचीन मराठी साहित्य की श्रोशृद्धि करने में महानुभाव-पंथ ने खूब हाथ 
बटाया | अतः उसका सूक्ष्म अध्ययन करना यहाँ अवश्यंभावी है। महानुभाव 
हिंदू धमे का एक प्रमुख पंथ है। महाराष्ट्र के जन-साधारण में उपयुक्त पंथ 
ानभाव? नाम से जाना जाता है। यह श्रीकृष्ण-भक्ति का पंथ हे । आज भी 
पंजाब में तथा सीमाग्रांत में यह पंथ जयहृष्णी पंथ कहलाता दे। यही पंथ 
अहात्मा पंथ अच्युत पंथ! 'भटमाग” “परमार” हत्यादि नामों से प्राचीन 
साहित्य में जाना जाता है। परन्तु सन्‍त एकनाथ जी के समय भ्र्थात्‌ 
सोरूदवीं शताब्दी से उक्त पंथ महाराष्ट्र समाज तथा साहित्य में मानभाव नाम 
से ही अ्रधिक प्रचलित हुआ । 

महात्मा चक्कतथर ( ११९४-१२०४ ):--मद्दानुभाव-पंथ के संस्थापक 
महात्मा चकधर महाराष्ट्रीय नहीं थे। वे गुजरात के रहनेवाले थे। ईसा 
की तेरहवीं शताब्दी में गुजरात के राजा त्रिमक्नदेव के प्रधान मंत्री विशालदेय 
के यह स्वनामधन्य, दरपालदेव पृन्न थे। भविष्य में यही दरपालदेव 
वयकथघर' नाम से विख्यात हुआ और उसने महानुभाव पंथ की स्थापना की । 
हरपालदेव मदन जेसा सुन्दर था। यथासमय उसका विवाह हुआ और वह 
दाम्पत्य-सुखोपभोग में मम्त रहने लगा। उसकी रति जेसी सुन्दर पल्नी का 
नाम था कमलाउसा । कहने को आवश्यकता नहीं कि यह सुन्दर युगल शढ़ 
प्रेम से बद था। दरपालदेव की श्रीकृष्ण के प्रति स्वाभाविक भक्ति थी। वह 
माता-पिता से भी बहुत प्रेम करता था। मित्रों के जाल में फँसकर वह जुआ 
खेलने में अपना समय और धन बरबाद करने ऊगा । एक दिन वह सब कुछ 
हार गया। जुआरिओं ने उसे घर जाने से शोक दिया। परन्तु राजभबन से 
जल्दी पेसा ला देने का आश्वासन देने पर वह छोड दिया गया । राजमबन में 
आकर वह पत्नी से उसके सुबर्ण एवं रल्ों के अलह्वार माँगने छगा। स्ियों 
का अपनी मायके की देन पर स्वाभाविक प्रेम रहता है। अतः कमला ने 
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अपने आभूषण देने से इन्कार कर दिया। अपनी प्रिय पत्नी के इस कओर 
बर्ताव से हदरपालदेव बहुत खिन्न हो गये। फलतः खाने-पीने को ओर वे 
उदासीन बने । नागपूर के समीप रामटेक नामक तीथतक्षेत्र है। उसकी यात्रा के 
निर्मित्त उन्होंने प्रस्थान किया। एवम्‌ द्वरपालदेव गृहत्याग कर महाराष्ट्र को 
झोर चल पड़े । कुछ मार्गातिकमण के बाद उन्होंने अपने साथियों को भी 
लौटा दिया और वे अकेले विदभ में प्रविष्ट हुए। यहाँ रितपूर के सिद्ध एवम्‌ 
अवतारी पुरुष श्री गोविदप्रभु का नाम सुनते ही वे उनके चरण-कमलों में 
जा पड़े। श्री गोविंद प्रभु ने अपनी शक्ति उन्हें प्रदत्त की और उनका नामान्तर 
किया । श्रब वे चक्रधर कहलाएं। इसके पश्चात्‌ चक्रधर ने समीपवर्ती सालबर्शी 
नामक पवत की गुफा में कई वर्षो तक कठोर तपश्चर्या की। संभवतः इसी 
तपस्या के काल में उन्होंने अपने तत्वज्ञान तथा काय को निश्चित स्वरूप दया 
दोगा। तत्पश्चात्‌ वे अकेले श्रमण करने लगे। भ्रमणावस्था में वे अपना 
मौलिक उपदेश स्थान-स्थान पर देते रहे । उनके उपदेशों की मौलिकता के 
कारण अनेक विद्वान्‌ उनके प्रति श्राकर्षित द्वो गये। धीरे-धीरे मद्दात्मा बुद्ध 
जैसा उनका शिष्य-परिवार बढ़ने लगा । एवम्‌ अपने जीवन के अंतिम आठ 
वर्ष महात्मा चक्धर महाराष्ट्र में भ्ररण करते रहे । शिष्यपरिवार की काफो 
वृद्धि होते ही आपने महानुभाव-पंथ की स्थापना की । मह्ानुभाव-पंथ के वर्णाश्रम 
घम के विरुद्ध लोहा लेने से कई कहर वर्णाश्रमपंथीय उनके द्वेश बने 
होंगे। किंवदन्ती हे कि महात्मा चक्रधर जी की हत्या इन लोगों द्वारा 
की गई सन्‌ १२७४ में, परन्तु मदहानुभाव सम्प्रदाय के अनुयायियों का विश्वास 
है कि हत्या के पश्चात्‌ चक्रधर जीवित होकर उत्तर की ओर चले गये । 


महातुभावपंथ का तत्वशान ओर आचार :--महात्मा चकघर के 
उपदेशों से अनायास स्थापित हुए महानुभाव-पंथ का तत्वज्ञान तथा आवार 
क्रांतिकारी था। उस समय समाज में नानाविध देवताओं की उपाध्षना खूब 
बढ़ गई थी। महात्मा चक्रधर ने इसका विरोध किया। वे ईश्वर और देवताओं 
में भेद मानते थे। उनकी दृष्टि में ईश्वर सवश्रेष्ठ हे और देवता उसकी शक्तियाँ 
दैं। अतः इश्वर की अपेक्षा देवताओं का स्थान गोौण है। मानव देवताओं की 
उपाश्नना से मोक्ष नहीं प्राप्त कर सकता। इसलिए उन्होंने केवल परश्रह्म परमेश्वर 
की उपासना पर ही जोर दिया। उन्होंने परमेश्वर के पॉच अवतार निष्चित 
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किए । वे हैं श्री कृष्ण, श्री दत्तात्रेय, गोविंदप्रभु के गुरु द्वारावतीकार चक्रपाणि, 
श्री गोविंद प्रभु और स्वयं चक्रधरजी। इन पंचक्ृष्णों की उपासना का ही 
उन्होंने उपदेश दिया। फरतः देवताओं के उपासक उनके विरोधी बने । 
चक्रधरजी ने स्लियों को संन्यास की दीक्षा देकर अपने पंथ में पुरुषों की बराबरी 
का स्थान उन्हें दिया । तत्कालीन वर्णाश्रमधर्मियों को यह सुधार भी खटकने 
लऊगा। महानुभावषपंथ ने द्वेत का प्रचार किया । चक्रधरजी जीव और शिव के 
झद्देत में विश्वास नहीं करते थे । यह पंथ पूरा द्वेतवादी है। अर्थात्‌ शंकराचार्य 
द्वारा प्रचालिति केवराद्देत का चकधर ने कड़ा विरोध किया। इस पंथ ने वेढों 
का अग्मामाण्य प्रतिपादन किया, क्योंकि वेद ऋषियों की रचना है, न कि परमेश्वर 
की उक्ति । इसके अतिरिक्त वेदों में बहुदेवोपासना का उपदेश है, जो कि उनके 
बुनियादी सिद्धान्त का विरोध करता है। अतः उन्होंने वेदों का विरोध किया | 
बैदों का विरोध याने वेदोक्त चातुव॑ंण्य का विरोध। वेदोक्त यज्ञयाग में शूद्राति- 
शूद् को हो नहीं, अपितु ब्राह्मणादि सभी वर्णों की ल्लियों तक को दूर रखा है । 
आतः सामाजिक या धार्मिक समता प्रस्थापित करने के हेतु से इस पंथ में 
चातुवंण्य का कड़ा विरोध है। अपने शिष्यों को सभी के यहाँ का मिक्षात्ष 
भ्रहण करने की और खाने की अनुमति देकर चक्रधर ने भोजन-संबंधी निषेध 
पर बढ़ा प्रहार किया। ज्ली-पुद्षों की समानता भ्रस्थापित करने बाद इस पंथ 
ने छृताछत पर तीव्र आघात किया। स्वयं चक्रधरजी श्स्पृश्यता को नहीं 
मानते थे । एक मातंग के द्वाय का खाने में उन्हें कुछ भी मिमक नहीं मालुम 
पढ़ी । स्वयं खाकर उन्होंने अपने अनुयायियों को अछूतों के हाथ से खिलाया, 
चक्रधरजी ल्लियों के मासिक-धर्म को अस्प्ृश्यता भी नहीं मानते थे। चकधर- 
प्रणीत संप्रदाय का वर्णन करते हुए एक भद्दानुभाव कवि ने कहा “अहिंसा, 
निःसंगता, निश्वत्ति, भक्तियोग आदि से युक्त चक्रधर स्वामी के परमाग को 
मैं बंदन करता हूँ ।! अ्दिंसा के साथ संन्यास को भी उन्होंने प्रधानता दी थी । 
उन्होंने श्रीदत्तान्नेय, श्रीकृष्ण, श्रीचक्रपाणि, श्रीगोर्विंदप्रभु और चक्रथर को 
परमेश्वर के पाँच साकार अवतार बताकर ठनकी सशुणपूजा का पंथ चालू 
किया । यह पंथ सगुणवादी है । मद्दानुभाव संन्यासियों को भिश्षुक-इत्ति से 
रहना, नित्य भ्रमण करना ओर संयत जीवन व्यतीत करना आवश्यक था । 
मोक्षप्राप्ति के दो साधन माने गए हैं । प्रह्नाममागं और भक्ति-मार्ग । इसमें 
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ज्ञान की अपेक्षा भक्ति को ही अधिक पसंद किया गया है । पंथ मुख्यतः साधकों 
का और मुमुश्षझों का द्वी दे । 

एवम्‌ महानुभाव पंथ का तत्त्वज्ञान और आचार तत्कालीन सामाजिक 
परिस्थिति में क्रान्तिकारी था। चन्द दिनों में महात्मा चक्रषरजी के भ्रकाण्ड 
विद्वान ब्राह्मण शिष्य बने । प्रारम्भ में जनसाघारण भी इस पंथ की ओर 
आकर्षित हुये, परन्तु सन्लिकट भविष्य में महानुभाव पंथ की ल्मरेकप्रियता जाती 
रही । उक्त पंथ में संन्यास एबम्‌ निश्वत्तिवाद पर अत्यधिक जोर देने के कारण 
उसका आचरण साधारण जनों के लिए कष्टदायक हो गया। वोेदिकों को भोग- 
लोलुपता एवम्‌ कमकाण्ड का विरोध करने के आवेश में महानुभावप॑थ जीवन- 
पराद्यखता के दूसरो छोर तक चला गया जिससे वह लोकविमुख बना। 
रजस्वला स्नी को भस्प्ृश्य न मानना, बल्ियों को संन्यास की दीक्षा देकर उनका 
शिर मुँडाना, प्रेत को मुसलमानें के समान मट्टी में गाडना और विशिष्ट वश्त पहनना 
इत्यादि विचित्र प्रथाओं के कारण हिंदू जनता उससे दूर होती गई । महानुभाव 
विद्वानों ने नर और गुप्त लिपियों का आविष्कार करके अपने प्रंथों का पठन 
और पाठन गेर महानुभावियों के लिए अशक्य सा कर दिया। इन सब कारणों 
का स्वाभाविक परिणाम पंथ की लोकप्रियता अत्यधिक क्षीण होने में हुआ । 

पंथ की सादित्यिक देन :--उपयुक्त वेचारिक देन के सदश महानुभाष- 
पंथ की साहित्यिक देन बहुत ही महत्व की है। महात्मा चक्रधरजी ने जन्म से 
गुजराती होते हुए भी मशाठी-भाषा का अविस्मरणीय उपकार किया । 
उनका महाराष्ट्र तथा मराठीभाषा पर अदठूट प्रेम था। “महाराष्ट्र देश में रहें” 
यह उनकी अपने अझनुयायियों को आज्ञा थी। उन्होंने अपना उपदेश मराठी 
भाषा में ही दिया । इतना ही नहीं, उन्होंने मराठी को धमभाषा के रूप में 
स्वीकार किया | म्रराठो को संस्कृत के समान ऊँचे स्थान पर स्थापित किया | 
तत्पूषं संसक्ृत को देवबाणी का अ्त्युथ स्थान प्राप्त था। परन्तु महानुभावषपंथ 
के पश्चात्‌ स्थापित हुए पंथों को मराठी में लिखना या कहना अनिवाये दो गया । 
जिस मात्रा में अन्य प्रदेशों में महानुभावषपंथ का प्रचार हुआ उस मात्रा में 
मराठी भाषा का भी प्रचार बढ़ा। महानुभावपंथ पंजाब और काबुल तक फेल्म 
था | अतः उक्त स्थानों में अरब भी मराठी भाषा के शब्द पाये जाते हैं। आय 
मराठी साहित्य की अभिवृद्धि में महानुभावों ने ठोस काय किया। मराठी की 
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सरस्वती पर उन्होंने अनेक गद्यपयरुपी मूल्यवान अलंकार चढ़ाये। मराठी 
के प्राचीन गय्य का पितृत्व महानुभावों की ओर ही जाता है। प्रबंध काव्य का 
जनकत्व उनको ही अपनाता है । मराठी का पहला चरित्रभ्ंंथ उनकी ही 
सृष्टि है। पहला व्याख्या या भाष्य-प्रंथ उन्होंने ही रचा । सून्नप्रंथ का श्रीगरोश 
उन्होंने दी किया । अतः उनकी कुछ आय एवम्‌ मौलिक रचनाओं की जानकारौ 
प्राप्त करना उचित है । 

' लीलाचरिश् ( सन्‌ १२७८ ):--यह प्राचीन मराठी गद्य का आयप्र॑थ 
है। श्री चक्धरजी के स्वर्गारोहण के पश्चात्‌ केवल पाँच वर्षों में उनके प्रक्नाण्ड 
विद्वान अनुयायी म्हाईभटजी ने उनका चरित्र लिखा, जो लीलाचरित्र नाम से 
प्रसिद्ध है। उक्त प्रन्थ में श्री चक्रधरजी की कुल ११०९ लछीलाएं संकलित हैं । 
इन लीलाओं के द्वारा उनके चरित्र का भक्तियुक्त और आकषक कथन किया गया 
है। जेसे प्रसिद्ध आंग्ल चरित्रकार बॉशवेल ने अपने गुरु डॉ* जॉनसन का 
चरित्र अतीष आत्मीयता से लिखा वेसे ही म्द्माईभट ने गुय चकधरजी का लिक्षा । 
दोनों को भी गुरुजी के सहवास का लाभ प्राप्त हुआ था। अतः उक्त चरित्र 
में प्रामाणिकता ओतप्रोत है। इसके अतिरिक्त उक्त चरित्र की सामप्री इकट्ठा 
करने में परिश्रमी म्हाईंभट ने कुछ भी उठा न रखा। वे अनेक व्यक्तियों से 
मिले, बीसों गाँव गए, और चक्रधरजी से सम्बद्ध जितनी जानकारी प्राप्त करनी 
थी उतनी प्राप्त की एवम्‌ ११०९ कथाओं में उन्होंने उक्त चरित्र गूँथा। चरित्र 
की भाषा सरल, प्रसन्न और प्रवाही है। चरित्र पढ़ते ही चरित्रनायक श्री 
चंक्घरजी को मूर्ति आँखों के सामने खड़ी रहती है। चरित्र सामयिक परिस्थिति 
का जओवित चित्र प्रस्तुत करता है। चरित्रलेखक की आस्था व भाषा की 
प्रसन्नता. सराहनीय है । जो बॉसवेल कृत डॉ० जानसन के चरित्र का स्थान 
अंग्रेजी चरित्र एवम्‌ गद्य वाद्पय में है, वही स्थान प्राचीन मराठी चरिश्रों एवं 
गंध में लीला-चरित्र का है। चरिश्र-नायक की कथाएँ बढ़ी सूचक और स्वभाव- 
दर्शी हैं। इसी प्रकार श्रीचक्रघरजी के गुरु श्रीगोविंदअ्रभु का भी चरिस्र उक्त 
लेखक ने लिखा। वह कऋऋटद्धिपूरचरित्र” नाम से प्रसिद्ध है। श्री म्हाईभटजी ने 
श्री गोविंदप्रभु से सम्बद्ध सेकड़ों आश्यायिकाएँ, लीलाएँ इकट्ठी करके उक्त 
चरित्र का आकषक लेखन किया । इसमें विदर्भ के अनेक स्थलों व गाँवों के 
महत्वपूर्ण उल्लेख हैं । उक्त चरित्र विदर्भ की मराठी बोली में बडी सरलता से 
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लिखा है। दोनों चरित्रों का प्रणयन करके म्दाईभट ने मराठी के चरिश्र-बारूय 
की नींच डाली । 


सुतअपाठ (१२८४) ३---श्री चक्रधरजी के चुने हुए बचनों की सूत्रमय संहिता 
का नाम सूत्रपाठ है। ये वचन उपयुक्त 'लीलाचरित” से ही लिये गये दूँ । इसके 
रचयिता श्री केशव व्यास हैं। इसमें १८३२ सूत्र देकर उनका लछीलाओं के 
आधार से रोचक स्पष्टीकरण किया गया है । यह महद्दानुभावों का वेद, गृह्मसून्र 
झऔर उपनिषद है। महानुभावों का पूरा तत्वज्ञान इसमें भरा है। इसकी माषा 
सरल और प्रौढ़ अर्थ से युक्त है। यह प्रन्य अनेक ग्रन्थों का स्लोत है। इसकी 
व्याख्या करने के हेतु निम्न-लिखित प्रकार के भ्रन्थ भविष्य में रचे गएं । 
प्रत्येक सूत्र का उसकी लीला से संबंध दिखानेवाले भ्रन्थ को 'लापणिक' कहते 
हैं। प्रत्येक सूत्र पर पदकम के अनुसार व्याख्या करनेवाले प्रन्थ को 'स्थंल- 
ग्रन्थ” कद्दते हें । प्रत्येक सूत्र के प्रसंग का वर्णन करनेवाले प्रन्थ को “प्रकरणवश?” 
कहा जाता है और द्वेतु का दिग्दशन करनेवाला प्रन्थ हेतुस्थल” कहा जाता 
है। भीष्माचाये नामक वेयाकरण ने 'सृत्रपाठ” के अंतगत बचनों के और 
शब्दों के व्याकरणसम्बन्ध स्पष्ट करने के लिए 'पंचवार्तिक' नामक व्याकरण 
भ्रन्थ लिखा | संक्षेप में म्हाइभटद्वारा रचित चरित्र-प्रंथों से चुने हुए बचनों 
के आधार पर सूत्रपाठ, दृष्टान्तपाठ और सूत्रों के हेतु तथा पदपदान्धय के 
सहित स्पष्टीकरणात्मक व्याध्या-प्रंथ, महानुभावों के प्रमुख एवं आय गय 
प्रन्थ हैं । इनमें प्रमुखता से चरिश्रप्रन्थ, तत्वज्ञानपरक प्रन्थ तथा व्याकरण 
भ्रन्थों का समावेश होता है। एवं सूञ्रपाठ ने कई मौलिक प्रन्थों को जन्म 
दिया । इससे महालुभावों के गद्यग्नन्थों की विविधता स्पष्ट होती है। मराठी" 
भाषाभाषियों को उक्त संपन्न गय पर गव है। उसकी प्राचीनता एवं प्रौढता 
मराठी का गौरव है। 

महानुभावों का कृष्ण-काव्य :--श्स पंथ ने मराठी में श्रीकृंष्ण-कांब्य॑ 
की धारा प्रथम बहाई, जिसे तीन सौ वर्ष के पश्चात्‌ वामनपण्डित ने पृष्ठ 
किया । इस पंथ के कवियों ने निम्नलिखित सात काव्य-प्रंथों की सफल रचना 
की । इन ग्रंथों की साहित्यिक श्रेष्ठता निर्विवाद है। मराटीसाहित्य के इतिहास 
में ये काव्यभरन्थ अपनी विशिष्टता रखते हैं । 

(१) बत्सद्दररण (१२७८) ६--इस कथाकाव्य के रचयिता हैं कवि दामोदर 
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पण्डित । इस प्रक्मांड विद्वान्‌ ब्राह्मण ने अपनी पत्नी के साथ महानुभाव पंथ की 
दीक्षा लो थी । मद्दानुभाव होने के कारण वे कृष्णभक्त थे। उन्होंने उक्त प्रदोष 
रचना में श्रीकृष्ण के द्वारा किए अधासुरवध का और ब्रह्मदेव के द्वारा किए 
गोपालों के बछड़ों के दरण का रम्य वर्णन किया । श्रह्मदेव की इच्छा हुई कि 
परोक्षा लेकर बालकष्ण को अवतार माना जाय । अतः उन्होंने ब्रज में जाकर 
गोपालों के बछड़े छोन लिए । गोपालों ने आक्रोश किया | तब श्रीकृष्ण ने उन 
बछड़ो को ब्रह्मदेव के हाथों से मुक्त करके गोपालों को पुनः दे दिया । बाल- 
कृण्ण की शक्ति ओर प्रताप देखकर ब्रह्मा को विश्वास हो गया कि बह 
अवतारी बालक था। इसलिए इसको वत्सहरण कहते हें । अधासुरवध का वर्णन 
भी अतीव वास्तव और रसोत्पादक है। यह मराठी का पहला प्रबन्ध काथ्य 
है। बाल-गोपालों की बालकीडाओं का मनोहारी दश्य कवि ने उपस्थित किया 
है। निसग का, प्रकृति का वणन हृदयप्राही है। वत्सहरण के प्रसंग पर रचा 
हुआ यह मराठी का एक ही काव्य है। इसमें तद्भव शब्दों की भरमार है । 
इसकी कुल ओविएँ ५०३ हैं। यह लघुकाब्य अलंकारों से ओतग्रोत है । 


( २ ) रुक्मिणी-स्वयंवर ( सन्‌ १२९२ ):--नरेन्द्रकबि का यद्द उत्कृष्ट 
काव्य है। इसको २२९७ ओविएँ हें । इसका विषय भागवत के दशम स्कंघ से 
तथा पद्मपुराण से लिया गया है। इसी विषय पर भविष्य में कवि बिट्ठल ने और 
संत एकनाथ ने श्रदीध॑ रचनाएं कीं परन्तु नरेन्द्र की कृति अपनी विशेषता 
रखती दहै। इसमें जहाँ-तदों प्रकृति का हद्य वर्णन है। ठपमा, उत्पक्षा, 
हृष्टान्त, रूपक, अपहृति इत्यादि अलंकारों की उचित योजना है। रुक्मिणो 
की बिरहावस्था का वणन अ्तीव रसीला और वाल्तव है। चरित्रचित्रण अभाव- 
कारी है। नरेन्द्र ने अपनी संगीतकला एवं वास्‍्तुकका की जानकारी का 
अच्छा परिचय दिया । कल्पना-विलास तथा रसोत्कटता की दृष्टि से उक्त काव्य 
उत्कृष्ट दे। इसके बाईस प्रकरण हैं और उनकी ओविएँ १९९७ हैं। इसके 
पूर्वाध की रचना करने के पश्चात्‌ उन्होंने महानुभाव-पंथ में प्रवेश किया था 
झतः पूर्वाध पर हिंदू सनातनपन का प्रभाव है। जब कवि नरेन्द्र ने यद्द काव्य 
राजा रामदेवराव यादव के दरबार में पढ़ा तब रामदेवराव इतने मोहित या 
लुब्ध हो गये कि उन्होंने उक्त काव्य उससे माँग लिया। भावुक नरेन्द्र अति 
उदासीन हो गए। अन्‍्ततो-गत्वा संन्यास स्वीकार कर वे मद्दानुभावों के 
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द्वितीयाचार्य नागदेवाचाय के शिष्य बने। कांव्यममंक्ञ राजा रामदेवराव ने ठक्त 
काव्य की उत्कृष्टता पर अपना दृष प्रकट किया था अतः उसकी योग्यता के 
विषय में अधिक क्या लिखा जाय । हम निःशंक कह सकते हें कि कवि नरेन्द्र 
ने मराठी में प्रबन्ध-काव्यों की खूब वृद्धि की । 


(३ ) शिशुपालवध ( सन्‌ १३०६ ) :--कवीश्वर भास्करभ्ट बोरीकर 
कृत यह मराठी का दूसरा और सवंगुणसंपन्न श्याररसप्रधान प्रबंध-काव्य 
है। शिशुपालवध की कथा महाभारत में, हरिवंश में और भागवत में आई 
है। उसके आधार से कवीश्वर ने यह काव्य रचा। ऐसा दीख पढ़ता है कि 
उक्त कवि संस्कृत के महाकविं माघ का अ्रनुकरण करने को चेष्टा कर रहा था । 
नारदागमन, द्वारका-वर्णन, ऋतु-वर्णन, जलकीडा-बर्णन, युद्ध-वर्णन इत्यादि प्रसंगों 
के वर्णन माघ के 'शिशुपालबध” से लिए हुए प्रतीत होते हैं। परन्तु उनका 
वर्णन कवोश्वर बोरीकर ने अपनी स्वतंत्र उपमा, रूपक, उत्प्रेक्षादि अलंकारों 
द्वारा किया है। चरित्रचित्रण में कवीश्वर बोरीकर बहुत सफल रहे । श्री कृष्ण, 
बलराम, उद्धव इत्यादि का चरित्रचित्रण बहुत द्वी वास्तव और रम्य है। 
इसके अतिरिक्त नारद और उद्धव का विनोद, श्रीकृष्ण और रुक्मिणी का प्रेम- 
कलह, विरदहिणी गरोपियों की हृदयद्रावक अवस्था का वर्णन कवीश्वर भास्कर 
की स्वतंत्र प्रतिभा का योतक है। इस प्रबंधकाब्य का प्रधान रस है श्टंगार, 
परन्तु उसका साथ है वीर और हास्य रसों से। यह रचना '*टंगार-रस को 
शिल्पकृति हे । जब कवीश्वर भास्कर ने उक्त रचना पंथ के ( गुरुबंधु ) भावेदेव - 
व्यास को सुनाई तब वे कह पड़े कि 'कवीश्वर, यह काव्य-प्रन्थ उत्कृष्ट है 
परन्तु प्रदश्िपरक है। हसमें निश्वत्ति को स्थान नहीं रखा गया है ।! शुरुबंधु 
की उक्त सम्भति कवीश्वरजी को चुभ गई | वे सिद्ध कवि थे। किसी भी रस 
की रचमा करना उनके लिए सुलभ था | अतः उन्होंने निवृत्तिपरक अर्थात्‌ शान्त- 
रसप्रधान दूसरी श्रेष्ठ रचना की । उसका नाम हे चल या प्रकादश 
स्कब्च । महर्षि व्यासकृत श्रीमद्धागकत के एकादश स्कन्‍्ध के आधार पर 
उक्त काव्य रचा गया। उद्धब-गीता में प्रतिपादित तत्वशन्लान केशवव्यासकृत 
'मूर्तिप्रकाश” ( सन्‌ १२८९ ) नामक तत्वज्ञान-युक्त प्रंथ से लिया हुआ है। 
इस भ्रन्थ में कबीश्वर ने सब रसों का सफल निर्वाह किया । परन्तु प्रधान रस 
है शान्त ( निवृत्ति )। उक्त निम्नस्तिपरक काव्य पढ़ते ही आचाये भावेदेव 
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व्यास ने अपनी प्रसन्नता प्रगट कौ। एयं कवीश्वर भास्कर ने *टंगार तथा 
शान्त रस की रचनाएं करके मराठी का काव्य समृद्ध किया। कवीश्वर की 
आध्यात्मिक योग्यता भी सराहनीय थी। अतः वे महानुभाव पंथ के तृतीयाचार्य 
बने । कवोश्वर भास्करभट्ट उद्धट विद्वानथे। उन्होंने 'उद्धवगीता' में श्रीकृष्ण 
की बाणी से ठद्धव को ज्ञान, वेराग्य और भक्ति का प्रभावकारी उपदेश दिलाया, 
परन्तु श्नमें भक्ति का ही विशेष समथन ब्रिलता है। उक्त दो काव्य भ्रन्थों के 
अतिरिक्त कवीश्वर ने चक्रपाणिचरित्र, दक्तात्रेयचरित्र, गीता-टीका, इशस्तुति 
ओर विरहाष्टक काव्यभ्रंथों की रचना की । आप “नियेमक” पथ के श्रवतंक हैं । 
चेसे हो आपने मराठी के गद्य को भी ्रीकृष्णचरित्र” लिखकर, पुष्ट किया । 
आपके सब ग्रन्थ बडी भ्रद्धा से पढ़े जाते हें । 

(५) ज्ानप्रबोध ( सन्‌ १३३१ )$--पण्डित विश्वनाथ बालपूरकर ने 
इस स्व॒तन्त्र काव्य की रचना की । इसकी ओबविएँ १२४ हें । श्रीभमगबद्रीता के 
तेरहवें अध्याय में ज्ञान के अमानित्वादि” जो लक्षण कहे गए हैं उनका सरस 
स्पष्टीकरण इसमें मिलता है । काव्य प्रौढ़ हे । 

(६) सह्याद्वि>क (सन्‌ १३३२ ):--यह श्रीदत्तात्रेय का “लीला- 
चरित्र! है। इसके कर्ता खलोब्यास हैं। पंथ के परमेश्वर का यह लीलास्थान 
है | अतः पंथानुयायी इसे श्रद्धा से पढ़ते हें । 


(७) भ्री ऋद्धिपूरवर्णंन ( सन्‌ १३६४ ):--इसके रचयिता हैं. पण्डित 
नारायणव्यास बहालिये। महानुभावपंथ के पविश्नतम तीथ क्षेत्र ( ऋद्धिपूर ) 
का इसमें अतीव रसीला वर्णन है। भ्र्थात्‌ यहाँ शान्त-भक्तिरस की 
ही यश्टि है। यह स्थरूवर्णनपरक काव्य है, परन्तु कवि ने अपनी श्रद्धा से 
उसे रसयुक्त धनाया है। इसमें प्रकृति का वर्णन सराहनीय है। भ्री गोविन्द 
प्रभु की मूर्ति का वणन तो इतना रसयुक्त है कि उसे पढ़ते समय पाठक तनन्‍्मय 
हो जाता दे । अतः महानुभाषों के आदर का भाजन उक्त काव्य प्रन्थ बना है । 
यह आश्यन्तरिक काव्य का आदश है । 

ऊपर महानुभावों के प्रसिद्ध साती प्रन्थों” की संक्षिप्त -जानकारी प्रस्तुत की 
गयी। उनका विहंगमावछोकन इस अकार किया जा सकता है--केवर कवित्व और 
रंसिकता की दृष्टि से नरेन्द्र का 'रक्मिणी-स्वयंवर' सर्वश्रेष्ठ है । कवोश्वर के 'शिशु- 
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पालवध! का क्रम उसके बाद आता है। दोनों में कल्पना का वेभव, भावनाओं 
की झाद्वता तथा काव्यालंकारों का उत्कषे अत्यधिक परिमाण में दिखाई देता 
है। 'ऋद्धिपूरवर्णन! प्रदीध भावगीत का सुन्दर उदाहरण है। 'उद्धवगीता” और 
'ानप्रयोध” तल्वज्ञानात्मक काव्य हैं। शेष चार कथात्मक काव्य दैं। परन्तु 
तस्वक्ञानात्मक कांध्यों में भो काव्यगु्णों की भरमार है। इन काव्यों की रचना 
से मराठी का भारी उपकार हुआ | हसके अतिरिक्त मराठी की आय कवयिश्री 
मह॒दंगा की घवले नामक काव्य-कृति है । महदंबा पंथ के आचाये नागदेवाचाय 
की चचेरी बहन थी। उसने भाई के साथ पंथ में प्रवेश किया था। श्रीगोविन्द 
प्रभु का उस पर अत्यधिक प्रेम था। उक्त कथाकाव्य की रचना सन्‌ १२८४ में 
हुई । महदम्बा शीघ्र एवं सिद्ध कवयित्री थी। एक समय श्री गोविन्दप्रभु ने 
रुक्मिणीविवाद का समारोह ऋद्धिपूर में सम्पन्न किया। वे स्वयं श्रीकृष्ण बने । 
महाराष्ट्र में विवाह के समय वर-वधू को साथ नहलाया जाता है। यह बड़ी 
झाकरषक और लिग्ध विधि है। नहाते समय वधु-चर के प्रति गीत गाये जाते 
हैं, जिनमें उनके गुणों की प्रशंसा भरी रहती है। उक्त समय भ्रीकृष्ण ने 
( श्री गोविन्दप्रभु ने ) महृदंबा को विवाहवणन परक गीत गाने की अकस्मात्‌ 
आज्ञा दो। वास्तव में महृदंबा ने इसके पूवर काव्य को रचना बिलकुल नहीं 
की थी, परन्तु श्री गोविन्द्प्रभु की ( वर, श्रीकृष्ण को ) आज्ञा होते ही उसके 
मुँह से काव्य-पंक्तियाँ निकल पढी और उसने लगभग १४० लघु गीत लगातार 
गा कर सबको मुग्ध कर दिया। इन गीतों के संकलन को “धबले” कहते हैं । 
'पबले” का अर्थ है वरविषयक गीत । इसके पश्चात्‌ महदम्बा ने और सौ 
गौतों को रचना की। धवलों की कुल संख्या है २१८। उक्त गातों में 
रक्मिणी के विवाद की आहाददायी कथा अतिरमणीक शेली में वर्णित है । 
रजना सरल, कोमल, प्रसन्न और रसीली है। रुक्मिणी का चरित्र-चित्रण 
आकर्षक है| ख्रीसुलम गुणों से उक्त काव्य ओत-प्रोत है। वास्तव में यह उत्स्फूत 
और प्रासंगिक रचना है। उसमें श्रमसाध्य रचनाशिलप का पूरा अभाव है । 
परन्तु उत्स्फूत होने से ही बह नेसर्गिक काव्य है। कवयित्री महदम्बा 
का इसी विषय पर 'मातृकी”? नामऋ दूसरा प्रदी्ध काव्य है। उसको 
विशेषता यह है कि प्रथम कछोक असे प्रारंभ होता है और अंतिम 'द! से । 
इसीलिए महृदम्बा को मराठी की पदली कवयित्री बनने का सौभाग्य प्राप्त हुआ । 
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मराठी ढो भाद कवयित्री मराठी भाषियों के लिए परम भादर का पात्र है। 

इसके अतिरिक्त केसोबास का 'मूततिप्रकाश” ( सन्‌ १२८४ ), हयप्रीवबास का 
गयराजस्तोत्र, संतोषमुनि कृष्णदास का 'रक्मिणी स्वयंबर' आदि काव्य अपना 
विशेष स्थान रखते हैं। कवि कृष्णमुनि का 'दक्मिणी-स्वयंवर' और झोकार मुनि 
का 'लद्ट्मणा-स्वयंवर' अनेक वृत्तों में ( छन्दों में ) रचे हैं । इनमें चार भ्रक्षरों के 
वृत्तों से ( छन्दों से ) लेकर छब्बीस अक्षरों के ब्रत्तों तक अनेक बृत्तों की भोजना 
कवियों ने बढ़ी कुशलता से को । श्राद्य कवयिशत्री मह॒दंबा के 'बवल्ा' का छंद तो 
सवथा स्वतंत्र है। स्वतंत्र छंद में रचना होने के कारण उनका अनोखा महत्व है । 

केसोबास कृत 'मूत्तिप्रकराश/ का अपना एक स्थान है। बेसे ही भावेदेष 
व्यास कृत 'पूजा अवसर” का | एवम्‌ महानुभावियों द्वारा निर्मित साहित्यसंपरा 
विविध प्रकार की है। इसमें पद्य तथा गय हैं, चरित्र-प्रंथ हैं, सृत्रात्मक रचनाएँ 
हैं, तत्वज्ञानपरक गंभीर प्रंय हैं, स्पष्टीकरणात्मक्‌ आलोचनायें हैं, नियंमक शोक 
हैं, वणनात्मक भावगीत हैं, अनेक ब्त्तों का प्रदर्शन करनेवाले काव्य हैं। महा- 
नुभाव कवियों ने प्रावीन मराठी में श्रीकृष्ण-काव्य की प्रथल एवं मनोहारी धारा 
बहाई | श्रीकृष्णपंथ के श्नुयायियों के लिए वैसा करना स्वाभाविक ही था | 
किन्तु भ्रीकृष्णकाव्यों की अ्रमूल्य देन देकर उन्होंने मराठी साहित्य का अनूठा 
उपकार किया । 

संक्षेप में महानुभाव साहित्य में पंथ के तत्वज्ञान के साथ बुद्धि का प्रक्ष, 
भावना को उत्कटता, पांडित्य को गहराई, भाषाशेली की प्रौढता एवम प्रसचचता 
और रचना करने के कौशल इत्यादि साद्दित्यिक गुणों का मनोहर सन्नम्म दिखाई 
देता है। कवीश्वर भास्कर, नरेन्द्र और दामोदर ऊँची योग्यता के पंडित कवि 
ये। उनको रचनाएँ प्रौद होने से साधारण जनों तक पहुँच नहीं सकीं। भतः 
सन्निकट भविष्य में वारकरी सम्प्रदाय के सन्त कवियों ने लोकप्रियता में उन पर 
सरलता से विजय प्राप्त की। यहाँ चोदहवीं शताब्दी तक के महानुभाव साहित्य 
का समालोचन समाप्त होता है । 


पाचवाँ अध्याय 
वारकरी-सम्प्रदाय और उसका साहित्य 


महाराष्ट्र के पाँच प्रमुख सम्प्रदायों में वारकरो सम्प्रदाय श्रेष्ठटम ,है । हजार 
वर्षों से इसकी धारा बह रही है और दिन प्रति दिन प्रबल दो रही है । इसका 
झाम जनता में इतना व्यापक श्रचार है कि इसे मद्दाराष्ट्र का भक्तिधर्म कहना 
अनुचित न होगा । अभी महाराष्ट्र की काशी, पंढरपुर में वर्ष में दो बार 
( आषाढ़ी एकादशी और कार्तिकी एकादशी पर ) लाखों वारकरी इकट्ठा होकर 
भगवद्धजन में तज्लीन हो जाते हैं। मिन्न जातियों के भक्त अपनी जाति का 
झभिमान छोड़कर नाम संकीतन में मम्म होते हैं और भक्ति का आनन्द लूटते 
हैं। जन-सागर में भक्ति की लहरें उमड़ आती हैं। सारा वातावरण नाम्-संकोतन 
से गूंज उठता है। ऐसा लगता है कि पुराण में व्णन किये वैकुंठ को संतों ने 
इस धरातल पर इसी स्थान के रूप में लाया है । मराठी के प्राचीन साहित्य पर 
इस पंथ के सम्त कवियों का अमिट प्रभाव है। उसको श्री-इद्धि करने में 
उन्होंने प्रमुखता से हाथ बटाया | इसलिए वारक री-पंथ के उठ्ृम, विकास, तत्व- 
ज्ञान और आचार के संबंध में जानकारी प्राप्त करना आवश्यक है । 

वारकरी का शब्दार्थ है वारी ( यात्रा ) करी ( करने वाला ) - यात्रा करने 
वाला, पर मद्दाराष्ट्र में धार्मिकदष्टि से उसे वारकरी कहते हें जो पंढरपुर स्थित 
श्री विदठलूमूरशि का उपासक है और आवाद़ तथा कार्तिक शुकूत एकादशी को 
नियमित रूप से पंढरपुर की यात्रा कर उक्त मूर्ति के दशन करता है। यह यात्रा 
( बारी ) प्रत्येक मास को एकादशी को भी को जाती है। ये वारकरी भक्त विट्ठल 
( पांडरज्ञ ) को प्रिय तुलसी की माछा कंठ में धारण करते दें अतः उन्हें मालकरी 
भी कहते हैं। श्रीमद्भागवत में जो भक्त परमेश्वर को स्वस्व अर्पित करता है उसे 
भागवत कह्दा गया है। वारकरी श्री विद्ठछ को स्वेस्व अपंण करता है अतः वह 
भागवत कहलाता है। अतः इसका दूसरा नास भागवत पंथ भी है । 

वारकरी संप्रदाय का प्रारम्म कब हुआ निःसंदेह कद्दना कठिन है, परन्तु संत 
हानेश्वर, संत नामदेव और संत तुकारामादि वारकरी कवियों के कहने से सिद्ध 
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होता है कि संत पुंडलिक के लिए भगवान हृष्णचन्द्र ने विट्टल का अवतार 
धारण किया था । संत पुंडलिक का काल अभी तक निश्चित नहीं किया गया है । 
इतिद्वासाचाय बि० का० राजपाड़े के अनुसार भक्त पुंडलिक का काछ सन्‌ ११२८ 
के लगभग आता है, पर अन्य तथ्यों से उनका कार बहुत पूर्व सिद्ध दोता है । 
संत झानेश्वर और संत नामदेव ने अपने अभक्नों में कह्य 'हमारे पूर्थ भनेक भक्त 
हो गये और अटठाईस युगों से विटठल भगवान इंट पर खड़े हैं ।” संक्षेप में इस 
संतद्वय के बहुत पूर्व भक्त पुंडलिक रहे । संत नामदेव का जन्म सन्‌ १२७० में 
हुआ ओर सन्त ज्ञानेश्वर का सन्‌ १९७३ में हुआ । इसके पू् अट्ठाईस युग याने 
बहुत प्राचीन काल द्ोता है । चाद्दे जितना प्राचीन काल हो पर इतना निश्चित 
है कि भगवान विद्ठल के रूप में पुंडलिक को आशीर्वाद देने आए थे । इंट को 
मराठी में वीट कहते दें । अतः विट्ठल का अर्थ है ईंट पर खढ़ा रहने-बाला । 
भगवान भ्रीकृष्णचन्द्र हंट पर क्यों खड़े रहे ! किंवदन्ती के अनुसार प्राचीन 
काल में पुंडलिक नामक मातृपितृ-भक्त ब्राह्मण भीमा नदी के किनारे रहता था । 
उसकी एक-निष्ठ मातृपितृ-भक्ति से प्रसन्न द्ोकर श्रीकृषष्णचन्द्र उसे दशन देने के 
लिए पधारे । मातृपितृ-भक्ति में मम्न होने के कारण भक्त पुंडलिक का ध्यान 
भगवान की ओर नहीं गया । जब किसी ने उसको कट्दा कि भगवान स्वयं तेरे 
लिए पधारे तब पुंडलिक ने पास पड़ी हुई इट उठाई और भगवान की ओर फेंक कर 
कहा महाराज कृपा करके हस इंट पर खड़ा रह करके विश्राम कीजिए । मेरी पितृ- 
सेवा समाप्त होते ही आपको पूजा कहूंगा ।! श्रीकृष्णचन्द्र धुंडलिक की मातृभक्ति 
से तथा शुद्ध भाव से संतुष्ट हो गए । वे दोनों पेर जोढ कर इंट पर खड़े हो गए 
और कमर पर दोनों हाथ रखकर उसकी ओर ताकते रहे । बस यही 'खड़ा 
इंट पर हाथ कमर प९ विट्ठल मूर्ति का स्वरुप है। एवं केवल भक्ति से आकर्षित 
भगवान बिट्‌ठल के रूप में अवतीण हुए । इसमें अन्य कोई कार्य-कारण संबंध नहीं 
है। भगवान विष्णु ने अन्य सब अवतार धर्म एवं संतों की रक्षा के छिए धारण 
ढिये थे । पर महाराष्ट्र में भक्तों का विश्वास है कि केवल प्रेम के लिये ही प्रेमस्‍्वरूप 
विट्ठल भगवान यहाँ विराजमान हैं। वारकरीसम्प्रदाय इन्हीं प्रेमस्वरूप भगवान 
का उपासक है। श्रीविट्ठछ की प्रतिमा या मूर्ति के हाथों में श्रीविष्णु के चक्र 
ओर पत्म चिह हैं। श्री विट्टठ के शिर पर शिवलिज्ञ का चिह् देखकर कोई 
उसे शेष-देवता मानते हैं। इसका उह्ेख़ संत श्ानेश्वर ने अपनी भावायदीपिका 
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में किया। सच बात तो यह है कि वारकरी-सम्प्रदाय वेष्णन और शैों मैं 
सामजस्य स्थापित करने की दृढ़ राय का था, और है। उसके सहिष्णुता और 
अहिंसा दो बुनियादी सिद्धान्त हें । इसौलिए महाराष्ट्र में शेव और वेष्णब में 
संघर्ष न दो सका। महाराष्ट्र के वारकरीसम्प्रदाय ने भगवान कृष्णचन्द्र के 
मर्यादित रूप को अपनाया भ्र्थात्‌ पंढरपुर में विट्ठछ ( कृष्ण ) की मूत्ति के निकट 
रुक्मिणी देवी की प्रतिमा है, न कि प्रेयसी राधा की । वारकरीपंथ का आराध्य 
श्रीकृष्ण गृहस्थों के लिये झ्रादश है। इसीलिये वहां मधुरा-भक्ति की धारा भति 
क्षीण रही । पंठरपुर भी ( जो कि बिट्ठल का स्थान है ) पुंडलिकपुर का अपभ्रष्ट 
हूप है । ऊपर बता दिया गया कि चन्द्रभागा नदी के किनारे पर जहाँ भक्त 
पुंडलिक को श्रीविट्ठल ने दर्शन दिया था उध्न स्थान को पुंडलिकपुर नाम दिया 
गया था। पंढरपुर के पास भीमा-नदी का प्रवाह चन्द्रमा की रेखा जेसा 
कमान दार है अतः उसको वहाँ चन्द्रभागा कद्दते हैं। यही बारकरी-पंथ का 
पवित्रतम क्षेत्र हे । 


विकास :--वारकरी या भागवतसम्प्रदाय के विकास का इतिहास निम्न- 
लिंखित पाँच कालखण्डों में विभाजित किया गया है--१ भक्त पुंडलिक से संत 
हानेश्वर तक, रे संत ज्ञानेश्वर और संत नामदेव से अर्थात्‌ १२७० से १३५० तक, 
३ संत भानुदास और संत एकनाथ १३५० से १५८८ तक, ४ संत-शिरोमणि 
तुकाराम और संत निलोबाराय सन्‌ १६०८ से १७२० तक, ४ संत महिपति 
और उनके पश्चात्‌ अर्थात्‌ १७५९० तक। उपयुक्त संतों की .साहित्यिक रचनाओं 
का क्रमशः विवेचन करते समय उन्होंने पंथ को केसे पृष्ठ किया हम आगे 
चलकर विस्तृत रूप में कहेंगे। यहाँ वारकरी-सम्प्रदाय का तत्वज्ञान, आचार 
व साधना के सम्बन्ध में जानकारों प्राप्त करना भ्रावश्यक है । 


. तत्वज्ञान +--चारकरी-सम्प्रदाय शभ्द्ेतसिद्धान्त को मानता है । भद्वैत 
और मक्ति का परस्पर विरोध नहीं है, प्रत्युत भक्ति अद्दतानुभूति की सबसे छेँची 
चोटी है। भगवान प्रेमस्वरूप है और प्रेम ही जगत्‌ और मानवजीवन का 
झाघार है। प्रेम का स्वभाव है अनन्य दोना। इसलिए भगवान ही जीव के 
रिए अनन्य आधार है, जैसी माँ बालक के लिए अनन्य होती है। बचा के 
मातृप्रेम को जानना भक्ति है। एक्म्‌ इस पंथ की अक्ति का स्वरूप मधुरा 
भक्ति से मिन्न है। परमात्मा व्यापक, नियुंण और निराकार दोते हुए भी सशुण 


११ मराठी का भक्ति-साहित्य 


एवं साकार रूप धारण करता है--ऐसा इस पंथ का दृढ़ विश्वाक्ष है। निगुण 
और सगुण में परस्पर विरोध नहीं है, प्रत्युत वे परस्पर पोषक हें । यहाँ साधारण 
मुमुक्षुओं के लिए सगुणपूजा या भक्ति कही गई है और सिद्धों के लिए 
निगुंण भक्ति बताई गई है। जेसे सगुण और नियगुण में स्वणेसंगम माना गया 
बेसे भक्ति और ज्ञान में भी माना गया । भक्ति मूल है, वेराग्य या विरक्ति उसका 
फूल है और ज्ञान ( आत्मज्ञान ) उसका फल है। विशुद्ध वेराग्य और ज्ञान 
भक्ति के बिना प्राप्य नहीं है। भक्ति अभ्युदय और निःश्रेयस दोनों की फलदात्नी 
मानी गई है। यह जगत्‌ हान-स्वरूप परमात्मा की छफूर्ति का आविष्कार है 
अथवा विश्व-चेतन्य रूप परमात्मा की क्रीडा या विलास है। जीव परमात्मा का 
अंश है । अतः अंशी का श्रर्थात्‌ परमात्मा का साक्षात्कार करमा और सायुज्य- 
मुक्ति सम्पादित करना जीबात्मा का ध्येय हे । अ्रतः वारकरी-सम््रदाय॑ 
स्वरूप-सम्प्रदाय दे । स्वरूप-सम्प्रदाय में जीवात्मा और परमात्मा में अमेद 
स्वतःसिद माना गया है| अतः परमात्मा के सगुण प्रियरूप का दशेन-पूजन 
मानव के लिए सुलभ साधन माना गया है। एवम्‌ वारकरी-सम्प्रदाय का तत्त्व- 
ज्ञान व्यापक श्रोर समावेशक है । 


आचार ओर साधना :--( १ ) इस पंथ का आराध्य देव श्री विट्ठल 
है और क्षेत्र पण्टरपुर है। ( २) गले में तुलसी की माला ( जो कि श्रीकृष्ण 
को प्रिय है ), द्वाथ में पताका, भाल में गोपीचन्दन और काला बुका 
बारकरियों के मंगल चिट दें । ( ३ ) 'राम कृष्ण हरि” सम्प्रदाय का प्रामाणिक 
मन्त्र है। परन्तु 'राम कृष्ण हरि विटठल केशव” उसका विस्तार दो सकता है । 
मन्त्र के स्वरूप के बारे में कशरता नहीं है। उक्त मन्त्र में अन्य देवों के नाम 
जोड़ दिए जा सकते हैं। पंथ संकीणता की श्रपेक्षा समावेशकता पर बहुत 
अधिक जोर देता है । सहिष्णुता उसकी नींव है। नामसंकीतन दी ख़ब साधनों 
में श्रेष्ठ और सुलभ माना गया है। भजन में जय जय राम कृष्ण हरि' 'पुंडलीक 
वरद हरि विट्ठल” के घोष किये जाते हैं। ( ४ ) कीतेन भगवान, भक्त और 
नाम का त्रिवेणी सक्षम है। कोतन में श्री हरि के सगुण चरित्रों का बर्णनया 
गुणगान होता है । कीतेन के समाप्त होने पर दशमी और एकादशी को प्रसाद 
बॉटने की प्रथा है। ( ५ ) वारकर-सम्प्रदाय अपल् को, गृहस्थाभ्रम को छोड़ 
देने का आदेश नहीं देता है। वारकरी अपने वर्ण और आश्रम के अनुरूप 
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काय करते समय नामस्मरण कर सकता है। वर्णव्यवस्था और झाश्रम-व्यवस्था 
भक्तिमार्ग में प्रतिबन्धक नहीं है । ( ६ ) भक्ति में वर्ण की या जाति की छेँचाई 
या नीचता को महत्व नहीं हे। सब वर्णों तथा जातियों के लिए भक्ति का 
पंथ समानता से खुला है। यहाँ ज्येष्न या कनिष्ठ का भेद नहीं है । संक्षेप में 
आध्यात्मिक या भक्ति के क्षेत्र में यहाँ समता अस्थापित की गई है । ( ७ ) 
आचरण की शुद्धि पर अत्यधिक जोर हे। सत्यभाषण करना, परन्री को 
माता या बहन मानना, परधन की इच्छा न करना, मद्रपान से दूर रहना, 
मदु भाषण करना और परोपकार में रत रहना आवश्यक माना गया है। 
यह आचारप्रधान सम्प्रदाय है। शुद्ध आचरण ही भक्ति का आधार माना 
गया है। शुद्धाचरण के बिना की गई भक्ति विटठल को स्वीकृत नहीं होती । 
( ८ ) पूज्य प्रन्थः--(१) संस्कृत के भागवत व भगवद्गीता और भराठी के-- 
१ झानेश्वरी, २ अम्रतानुभव ३ नाथ भागवत ४ संत नामदेव, संत तुकाराम व 
निलोबाराय इत्यादि सन्तों की अभंग गाथाएं। 

बारकरी सम्प्रदाय का कार्य ;--वारकरी 6म्प्रदाय का कायय दो भागों 
में विभाजित है। पहला है सामाजिक या धार्मिक काय और दूसरा है साद्वित्यिक 
रचनाएं । सामाजिक काय के सम्बन्ध में यह कहना अत्यावश्यक है कि वारकरी 
सम्प्रदाय ने वेदिक परम्परा को कुछ सुधारों के साथ दृढ़ किया । महानुभाव- 
पंथ के प्रचार से वेद, उपनिषद, रामायण, इत्यादि पूजनीय भ्रन्थों के प्रति विद्वान 
जनें में अनादर और उपेक्षा की वृत्ति पेदा हुई थी। बसे देखा जाय तो व्यवहार 
में महानुभाव पंथ के अनुयायी वर्ण और जाति भेद को मानते थे, परन्तु उन्होंने 
सिद्धान्त की दृष्टि से चातुवण्य-व्यवस्था पर आघात किया था। उन्होंने जातिभेद का 
भी कड़ा विरोध किया तथा अनेक देवताओं की पूजा की भी निन्दा की | संन्यास 
को अत्यधिक महत्त्व देकर ग्ृहस्थाश्रम को नीचे गिराया । द्वेत मत का प्रचार 
करके वेदान्त का अद्वेत-सिद्धान्त खटठाई में डालने की भरसक कोशिश की। वेदों 
की अप्रामाणिकता बताई। संक्षेप में कृष्णपन्थ होते हुए भी मद्दानुभाव पनन्‍्य ने 
वैदिक-परम्परा पर गहरा आघात किया। अतः आचौन धेदिक-परम्परा को 
कुछ नये सामाजिक सुधारों के साथ संभालने का और दृढ़ करने का कारये वारकरी- 
सम्प्रदाय ने अति सरलता से किया । इसका परिणाम यह हुआ कि चन्‍्द वर्षो में 
महानुभावों की लोकप्रियता जाती रही । वारकरी-पन्थ के संतों ने अपने उद्ाहरणों 
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से सिद्ध कर दिया कि गृहस्थी में रहते हुए भी पवित्र आचरण एवं भक्ति के बल 
पर परमात्मा की प्राप्ति हो सकती है। महानुभावपन्थ का नेतृत्व कुछ विद्वान 
ब्राह्मणों के हाथों में ही था परन्तु धार्मिक एवं उपासना के ज्षेत्र में समता की 
प्रस्थापना करके वारकरीसम्प्रदाय ने सब जातियों में धार्मिक जागृति की लहर 
पंदा की और सब जातियों में संत कवियों की निर्मिति संभवनीय की । अल्पकाल 
में ही हिंदुओं को निचली जातियों में संत सुलभ होने लगे और सब हिंदू समाज 
सचेतन हुआ । शूद्रों को पारमार्थिक क्षेत्र में ब्राह्यणं के समान मान करके हिंदू 
समाज में पेदा हुई खाई पाटने की कोशिश वारकरीपन्थ ने की । गृहस्थाश्रम 
को उचित महत्त्व देने के कारण मानव जीवन अधिक सुखी बना । गशहस्थाश्रम 
को महत्त्व प्राप्त होते द्वी त्नी का महत्त्व अत्यधिक बढ़ा | स्री पुषष की बराबरी 
करने लगी | अनेक देवताओं की पूजा का समथन करने से सहिष्णुता और ब्यक्ति- 
स्वतन्त्रता बढ़ी । संकी्णता जाती रही। योगस्राधना, अनुष्ठान, ज्ञानाजन, उपोषण 
ओर अन्य साधनों का महत्त्व चारकरीपंथ ने बिलकुल कम कर दिया। नाम- 
संकीतन जेसा सरल और सर्वजन-सुलूभ साधन लोगों को बताकर धर्म के ज्षेत्र में 
प्रतिष्ठाप्राप्त आरुम्बर तत्काल समाप्त किया गया | यादवकाल में, ईसा की तेरदहवीं 
शताब्दी के उत्तराध में, परमाय के नाम पर ऐद्दिक उपभोगों पर महाराष्ट्र के 


ऊँचे वर्गों ने अपना सारा ध्यान केन्द्रित किया था । देमादि स्वयम्‌ यादवों के 
प्रधान मन्त्री थे। वे श्रुति, स्थति और पुराणोक्त धम के कष्ट समयथक थे । 


उन्होंने 'चतुबंगेचितामणि” अ्रंथ लिखकर परम्परावादिता को दृढ़-मूल करने की चेष्टा 
की। उक्त प्रंथ में प्रत्येक दिन और प्रत्येक तिथि को पाँच-पाँच व्रतों का निर्देश है । 
प्रत्येक व्रत के निमित्त किसी देवता के लिए कौन सा पक्काज्ष बनाना चाहिए और 
कितने ब्राह्मणों को भोजन देकर उसकी कृपा प्राप्त करनी चाहिये--विस्तृत रूप से 
बताया । उन्होंने श्रताचरण करने से, ब्राह्मणों को मिष्टात्न खिलाने से और स्वयं 
मिष्प्रसाद सेवन करने से मोक्ष प्राप्त होता है--इस तत्त्व का साधार विवेचन किया । 
ठक्त प्रंय सचमुच विलक्षण है क्योंकि दो हजार व्रतों का जिसमें निर्देश किया हो 
ऐसा एक भी प्रंथ इस संसार की किसी भी भाषा में उपलब्ध नहीं है। इश्नसे 
स्पष्ट होता है कि उक्त समय में मद्दाराष्ट्र में धर्म का स्वरूप कितना बिलासी तथा 
सुखोपभोगी बना था। उक्त धार्मिक आचरण साधारण जनता की शक्ति तथा 
साधनों के परे था। ऊँचे वे के तथा श्रीमान्‌ लोगों के लिए दी ब्रत, उद्यापन 
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दान इत्यादि धुलभ थे। इससे समाज में निठल्ला पुरोहितवर्ग पेदा हुआ, जो 
दिन-प्रतिदिन सुखोपभोग में रत होकर समाज हित से पराब्मुख बनता गया और 
भ्रष्ट हुआ | साधारणजनता में धम्म के प्रति उदासीनता बढ़ी, क्योंकि उनके 
लिए उपयुक्त उपासना करना अशक्य था । इसका दुष्परिणाम समाज में प्रतीत 
होने लगा। महानुभावपन्थ ने उक्त आडम्बरयुक्त साधना का कड़ा विरोध 
किया परन्तु यह पंथ विद्वानों को द्वी आकर्षित कर सका । उसका प्रचार साधारण 
जनों में नहीं के बराबर ही रहा। ऐसे समय में पतनशील हिंदूसमाज को 
वारकरीपंथ ने संभाला | संक्षेप में वारकरीसम्प्रदाय ने अपनी सादगो, शुद्धि, 
सरलता, सहिष्णुता, समावेशकता और अध्यात्मिक समानता के बल पर 
परम्परावादं। विलासी उपासकों का तथा अ्रचेदिक व तथाकथित सुधारकपंथ 
का, महानुभाव का भी सफल विरोध किया । हिंदू समाज में आत्मीयता जगाकर 
उसको चेतन्ययुक्त बनाने में वारकरी सम्प्रदाय यशस्वी बना । द्वीन, दीन एवं 
दुबल हिंदुओं का संगठन करके उनमें अपना धर्म, देव, संस्कृति, भाषा इत्यादि 
के प्रति उप्न निष्ठा पदा करने की महनीय चेश ठक्त पंथ ने की। सदाचरण पर 
अत्यधिक जोर देकर हिंदुसमाज में सद॒गुणों का संवर्धन किया । व्यक्ति की श्रेष्ठता 
उसके सदाचरण पर निभर द्ोती है,न कि उसकी जाति पर-इस सिद्धान्त का व्यवहार 
वारकरीपंथ में होता था। संत झ्वानेश्वर, संत एकनाथ जेसे ऊँचे ब्राह्मणकुलोत्पन्न 
संत श्रन्नाह्मण संतों के चरण छते थे और उनके साथ नामसंकीतन करने में 


आनंदविभोर होते थे। मानो भक्तों की जातिनिरपेक्ष एक नई जमात बनी थी । 
जो सामाजिक व्यवद्यार तेरहथीं शताब्दी के पूचे कभी नहीं देखा गया था वह 


अनूठा दृश्य वारकरीपंथ ने उपस्थित किया। इसका सुफल यह हुआ कि संत 
ज्ञानेश्वर के काल में मद्दाराष्ट्र में संतों की फसल ञआ गई तथा संतों की परम्परा बढ़ती 
ही गई। लगातार चार शताब्दी तक उक्त संतों ने हिंदूसमाज में धार्मिक 
जाशति पेदा कर उसे संगठित बनाया और अंततोगत्वा स्वराज्य की प्राप्ति की ओर 
अप्रसर किया । भावी स्वराज्य का बीज बोने के लिए संतों ने महाराष्ट्रसमाज- 
रूपी भूमि उपजाऊ बनाकर रखी थी । भ्र्थात्‌ यह कहने की आवश्यकता नहीं कि 
वा रकरी संप्रदाय का प्रधान काये धार्मिक एवं सांकृतिक ही था, परन्तु उसकी नींव 
पर ही भावी राजनीतिक-काय ( स्वराज्य ) का प्रासाद खड़ा किया गया-- 
यह ऐतिहासिक तथ्य भी हम भूल नहीं सकते। धार्मिक या सामाजिक कार्य के 
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अतिरिक्त बारकरीपंथ ने भराठी भाषा का जो अनूठा उपकार किया उसका वर्णन 
करते नहीं बनता । 


वारकरीपंथ का साहित्य :--वारकरी सम्प्रदाय ने अक्षर और अमोल 
साहित्य की सृष्टि कर मराठी वारूय की श्रीजृद्धि की । उक्त वाद्यय केवल सामयिक 
नहीं है। वह मानवीय जीवन के श्रेष्ठ एवं नित्य, नेतिक तथा धार्मिक मूल्यों के 
स्पष्टीकरण से ओत-प्रोत है। केवल लोकानुरशन करना सन्त कवियों का काम 
नहीं था। उनकी रचना 'स्वान्तःसुखाय” थी । परन्तु उनकी आत्मा इतनी 
विशाल और समावेशक थी कि उनका स्वान्तःखुख सब हिन्दुसमाज का ही 
नहीं किन्तु अखिल मानव-जाति का सुत्र था। शुद्धात्मा ही व्यापक बन सकती है । 
विद्वान लोगों ने साहित्य की श्रेष्ठतत ठहराने के लिए निम्नलिखित तीन परखे 
सोची हैं। वे हैं व्यक्तिमत्व, कालतत्व और चिरंतनत्व । कवि व्यक्तिगत रुप में 
जितना शुद्ध, ऊँचा और ईमानदार होगा उतनी उसकी काब्य-हृति श्रेष्ठ होगी । 
कहने की आवश्यकता नहीं कि सन्त कवि पहले सन्‍त थे फिर वे कवि बने । 
सनन्‍्तपन उनके कवित्व का स्रोत है। वे केवल या निरे कलावादी कबि नहीं थे । 
यदि वे सन्‍त न होते तो कवि भी न बनते। काव्य-रचना उनके सन्‍्तपन का 
रवाभाविक आविष्कार हे। सन्त उसे ही कहते हैं कि जो शुद्ध आत्मा सब 
क्षुद्रताओं के पढ़िपुओं के पंजे से मुक्त होकर जनता को आत्मा में विलोन होता 
है, विश्वात्मा से मिल जाता है। सब संसार का सुख उसका सुख है भौर 
सबका दुःख उसका दुःख है। व्यक्तिगत स्वार्थ उसे छू तक नहीं सकता। ऐसे 
पवित्र और सुखकारी आत्मा की रचना भी उतनी ही व्यापक, छेंची और 
पवित्र होती है । काव्य कवि का आत्माविष्कार होता है और ईमानदार सन्त 
कवि का तो वह सच्चा आत्माविष्कार होता है। क्योंकि किसी से कुछ भी छिपाने 
की वहाँ सम्मवनीयता बिलकुल नहीं होती। सब सन्त-कवि व्यक्तिगत रूप से 
बहुत ऊँचे थे, जिसका विस्तृत वणन हम क्रमशः आगे करेंगे । वे जितने ऊँचे थे 
उतना उनके काष्य का विषय ऊँचा था। शपआाद्य सन्‍त कवि हानेश्वरजी ने कहा 
कि काव्य में 'परतत्व' का दी (परमेश्वर का ही ) वर्णन या विवेचन होना 
चाहिए। परमेश्वर से अधिक ऊँची, विशाल, पवित्र और सवव्यापी कौन सी 
वह्तु या विषय है! अर्थात्‌ नहीं। संक्षेप में सन्‍्त-कवि की व्यक्तिगत ऊँचाई और 
उनके वर्ण्य विषय की श्रेष्ठता निर्विषाद है। काव्य में या साहित्य में व्यक्तित्व 
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का एक दूसरा भी श्र्थ माना जाता है। वह है कवि की काव्यबद्द भावना की 
व विचार की सचाई। जैसे कि ऊपर कहा गया है यहाँ सचाई के बारे 
में आशंका करना अनावश्यक और व्यथ है । जो कवि केवल स्वान्तःसुखाय रचना 
करता है, किसी भी अन्य द्वेतु से काव्य की रृष्टि नहीं करता, उसका काव्य- 
व्यक्तिमत्व स्वतःसिद्ध है । अतः पहली कसौटी उन पर ठीक घटती है । 


निःसन्देह सन्‍त कवि उचे व्यक्ति थे तो भी तत्कालीन परिस्थिति का कुछ 
असर उन पर होना स्वाभाविक था। सन्‍न्तकवि समाज में रहते थे, अतः 
सामयिक सामाजिक परिस्थिति का उन पर प्रभाव हुआ था। सामयिक माँग 
की ओर वे आँखें नहीं मूंद सकते थे । जो समाज के उद्धार के लिए द्वी अवतार 
धारण करते हैं वे सामाजिक आवश्यकताओं को केसे भूल सकते हें ? हम पहले 
कह चुके हैँ कि उस समय साधारण जनता धर्म के प्रति उदासीन थी। भ्रन्यों 
की रचना संरुकृत में होती थी, जो कि लोक-भाषा नहीं थी । ऊँचे वर्ण के विद्वान 
मराठी लोकभाषा को तुच्छ मानकर गावांण-वाणी में रचना करने में धन्यतां 
मानते थे, जिससे साधारण जनता अधिक निरक्षर और उद्ासीन बनती थी। 
वारकरी सम्प्रदाय ने उक्त दुदशा को नथ्ट करने के देतु जनता की भाषा में-- 
मराठी में, रचना करना प्रारम्भ किया। चारकरीपन्थ के समन्‍्तऋवियों ने सर्वजन- 
सुलभ ओवी, अभंग, पद इत्यादि छन्दों में प्रचुर फुटकर रचना की जो सरल, 
सुबोध ओर प्रसन्न होने के कारण तत्काल लोक-प्रिय बनी । महानुभावपन्ध के 
विद्वान कवियों ने संस्कृत के म्रहद्याकाब्यों का तथा भाष्यों का सफल अनुकरण 
किया, परन्तु उसकी गम्भीरता के कारण उनका मराठीसाहित्य लोक-प्रिय न बने 
सका । उनकी यह त्रुटि सन्‍्तकवियों ने जान-बूक कर दूर की और साधारण 
जनता में काव्य के प्रति रुचि पेदा की। सब सन्‍्तकवियों की काव्य-रचना 
इतनी प्रसन्न और सुलभ थी कि चन्द वर्षों में आम जनता ने उसे अनायास ही 
कण्ठरथ किया और जहाँ-तहाँ कौतेन और भजन में उसका तल्लीनता से गान करने 
में बद आनन्दविभोर हुई ' यह था सच्चा और सामयिक्र लोक-साहित्य । सन्त 
कवि सब जाति में पेंदा हुए, अतः उन्होंने अपने व्यवसाय की विशेषता के 
अनुसार काव्य-रचना की, जिसका विस्तृत विवेचन हम आगे क्रमशः करेंगे ही । 
भिन्न व्यवसायें के विशेषां की आलंकारिक रचनाएं सुन करके श्रोता लोग आत्मीयता 
का, अपनापन का अनुभव करते थे, जिससे काव्य की रुचि अ्रत्यधिक बढ़ी। अतः 
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सन्तकवियों . की काव्य-रचनाएँ महाराष्ट्र में गूंजने लगीं। एक समय लाखी 
व्यक्ति अभंगों का गान करने में मप्त होने लगे | कबिता को इतनी छोक-प्रियता या 
सावत्रिक विकास अन्यत्र कहीं भी दृष्टिगोचर नहीं हुआ । ह्समें ही सन्तकाब्य की 
विजय है | एवम सावश्रिकता का कोर्तिमान उन्होंने प्रस्थापित किया । 

वारकरीपन्थ के सन्त कवियों ने फुटकर अभंग, पद, गीत, स्तोत्र इत्यारि 
के साथ व्याख्या और भाष्य प्रन्थ भी लिखे । परन्तु उनकी रचना सरल, सुबोध 
और रसभीनी है । उसमें विद्वत्ता के खाथ भाव की मधुरिमा भोत-ओत है, जिससे 
उनके व्याख्या प्रंथ भी लोक-प्रिय बने । भक्ति की भावना पृष्ट करते समय सन्त 
कवियों ने अपनी कान्य-रचनाएँ कला की दृष्टि से भी अ्रतीव मनोहर और सुंदर 
बनाई । कुछ सन्त कवियों ने प्रबन्ध-काव्य की भी रचना की। परन्तु उन्होंने 
उनमें भक्ति की प्रबल धारा बहाई ! संत कवियों ने भक्ति-रस नामक दसवाँ रस 
निर्माण कर काव्य-प्रांत की सीमा विस्तृत की। संत कवियों की रचनाएँ केवल 
लोकानुरंजन के लिए नहीं बनीं। उनका प्रमुख उद्देश इशस्तबन, नामसंकीतेन, 
नीति का उपदेश, धर्म का प्रचार, सदाचार का मागंदशन ओर श्रनीति तथा 
पाखण्ड का विरोध करना था। झतः उनका काव्य आम जनता को ऊपर उठाने 
वाला था । सामाजिक उन्नति के साथ आत्मिक ठन्नति करना उनके काव्य का 
पत्ित्र ध्येय था । संक्षेप में उनका साहित्य संस्कृति की संव्धना करने का साधन 
था, जो तत्काल कामयाब सिद्ध हुआ । संत-काब्य ने परमार्यसम्बद्ध श्रामक 
कल्पना, रूढि और भअत्याचारों की कही आलोचना करके शुद्ध व सरल उपासना का 
मार्ग आम जनता को बताया। धमे के नाम पर होने वाले भ्रामक संघर्ष की 
समाप्त करके सच्ची मानवता एवम आत्तिक्य बुद्धि का प्रभावकारी दिग्दशन 
किया । संतों के बताए मार्ग से सब धर्मों में समन्वय स्थापित होने की संभावना 
है। संतसाहित्य के चिरंतनत्व के विषय में हम पहले ही लिख चुके हैं. भतः 
उंस्कृष्ट काव्य की सब परखें इस पर घटती हैं। संत-साहित्य जितना व्यापक, 
शुद्ध और समृद्ध है उतना ही रसभीना है। संतसाहित्य मराठी के प्राचीन 
साहित्य की रीढ़ है । 


उठा अध्याय 
सत ज्ञानेश्वर ( १९७४-१२६६ ) 


महाराष्ट्र में अनेक कवि और प्रतिभाशाली साहित्यकार हो गए किन्तु 
अभिजात शेली, प्रौढ प्रतिभा, मौलिक विचार, शब्द-सौष्ठब प्रगल्‍म वाख्थय 
बिलास की दृष्टि से संतवय ज्ञानेश्वर की टक्कर का दूसरा साहित्यकार अभी तक 
नहीं पेदा हुआ । संस्कृत के महाकवियों के सम्बन्ध में कहा गया है । 

“धुरा कवीनां गणनाप्रसंगे कनिष्ठिकाधिप्ठितऋ€एूपछल्य । 

अद्यापि तसतुल्यकवेरभावात्‌ अनामिका सार्थंबती बभूव ॥! 

जेसे संस्कृत साहित्य में कविकुलगुरु कालिदास की तुलना में दूसरा कवि 
नहीं ठहरता वेसे ही मराठीसाहित्य में संतकविकुलशेखर ज्ञानेश्वरजी की तुलना में 
अन्य कवि नहीं ठहरता । अतः इस अलौकिक संत कवि की अलौकिक जीवन का 
हम संक्षेप में पहले अध्ययन करेंगे । 

संक्षिप्त जीवनी ;---संत कवियों में सिरमौर संत ज्ञानेश्वरजी का जन्म शके 
११९७ श्रावण घद्य ८ को ( सन्‌ १२७५ ) पेठण से चार कोस पर गोदावरी के 
उत्तर किनारे आपे-गाँव में हुआ । आपके स्वनामघन्य पिता श्रीविटठलपंत 
उस गाँव के पटवारी थे । यद्द ब्ृत्ति उनके यहाँ पूवेपरम्परा से चली आयी थी । 
अपनी पेतृक इलि का निर्वाह करते हुए यह कुछ परमाथ की साधना भी करता 
था। विट्ठलूपंत के पिता गोविन्दपंत को और माता निराबाई को गेनीनाथजी 
से ब्रह्मोपदेश प्राप्त हुआ था। किंवदन्ती के अनुसार उनके आशीर्वाद से 
निराबाई को गर्भ रद्दा और पुत्र का जन्म हुआ जिसका नाम विद्ठल रखा गया 
था। संतश्रेष्ठ नामदेवजी अपने आदि नामक अंगों में कहते दें कि विट्ठलपंत 
के रूप में वेराग्य ने अवतार धारण कियां था और विद्‌ठल पंत का वेराग्य अन्धा 
माने भोला नहीं था, प्रत्युत आँखों वाला माने ज्ञानयुक्त था। कहने को आवश्य- 
कता नहीं है कि विवेकयुक्त वेराग्य ही सच्चा वेराग्य होता है और वही दीधकालं 
तक ठट्दरता भी है। अज्ञानजन्य या विकारजन्य वेराग्य अन्धा तथा अल्पजीवी 
होता है! विट्टठलूपंत विवेक, वेराग्य सांथ लिए इस भूतल पर पधारैे। 
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यहोपवीत संस्कार के पश्चात्‌ पठण में मामा के घर रह कर. उन्होंने वेद-पठन 
किया तथा काज्य-व्याकरण का अध्ययन करके वे प्रभावशाली शाज्भवक्ता हुए । 
तत्पक्षात्‌ पिता की झजुझ्ञा प्राप्त करके वे पर्यटन के लिए चल पड़े । द्वारका 
में सब मुमुक्षुओं के आनन्दनिधान भगवान श्रीक्ृष्णचंद्र का दर्शन करे 
दे महाराष्ट्र को ओर लौटे । तीययात्रा का आनंद लेते हुए तथा मार्ग में जो 
साधु-संत मिलते उनके सत्संग से लाभ उठाते हुए वे इन्द्रायणो नदी के तट पर 
बसी हुई आलंदीपुरी में पहुँचे। योगायोग से वहाँ के पटवारी सिद्धोपंत कुलकर्णी 
की पुत्री से इनका विवाह हुआ । आपकी पत्नी का नाम था रुक्मिणीबाई । बिट्ठल 
पंत ने कुछ काल तक यों ही ग्ृहरुथी की, क्‍योंकि उनका स्वाभाविक बेराग्य बीच- 
बीच में उबल कर उठता था। सिद्धोपंत उनको जेंसे-तेसे संभाल रहे थे। किन्तु 
एक दिन उनका वेराग्य भड़क गया और वे री को छोड़ कर काशी में पहुँचे । 
डस समय वाराणसी में श्रीपादस्वामी का बोलबाला था। भावुक विटठलपंत ने 
उपर्युक्त स्वामी जी से संन्यास की दीक्षा ली और चेतन्य नाम धारण करके उनके 
संन्‍्यासी शिष्यों में रहने छगे। लगभग आठ वर्ष बाद श्रीपादस्वामो रामेश्वर 
की यात्रा पर चल पड़े + योगायोग से वे आलूंदी में पहुँचे और गाँव के 
बाहर एक मन्दिर में टिके। क्हों अश्वत्यज्ञक्ष की परिक्मा करती हुई रुक्िमिणी 
बाई रवामीजी के चरणों में गिर पड़ी । सर्वामीजी ने उसे “पृत्रवती भव! का 
आशीर्वाद दिया । शीघ्र ही सारा भेद खुलने पर उन्होंने अपने शिष्य-चैतन्य 
फो पुनः गृहस्थाभ्रम में प्रवेश करने का कड़ा श्रादेश दिया । गुरू की आज्ञा से 
विट्‌्ठलपंत पुनः गृहस्थ बने । अब वे तनमन से ग्रहस्थी करने लगें। यथाकाल 
उनके तीन पृन्ररक्ष और एक कन्यारत्न माने निश्वत्ति, ज्ञानदेव, सोपान और 
मुकाबार उत्पन्न हुए। इन्होंने महाराष्ट्र में भागवत-धर्म की प्रतिष्ठा बढ़ाई और 
संतसाहित्य की धारा बहाई । परमपावन माता को कोख से संत ज्ञानेश्वर का 
सन्‌ १२७५ में जन्म हुआ । निश्ृतत्ति, ज्ञानेश्वर, सोपानदेव और मुक्तावाई 
जेसे जन्मतः ज्ञानियों के जन्म के लिए भूमि भी तो वैसी द्वी पावन होनी 
चाहिए थी । विट्ठलपंत जेसे वेराग्यश्वंपन्ष पिता और बारद्द वर्ष उभ्न अनुष्ठान किये 
हुई रक्मिणीबार जेसी तपस्विनी माता के संयोग से ज्ञानेश्वर जेसा पृत्ररत पेंदा 
होना स्वाभाविक था । 


” कारू बोतता गया ओर विट्ठलपन्त को आपदाएँ बढ़ती गईँ क्योंकि 
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संन्यासाभ्रम से पुनः गहृस्थाश्रम स्वीकार करना धमंशाज्ञ के विरुद्ध होने के कारण 
विटठलपन्त सनातनी पण्डितों के कोप के भाजन बने । रूढिवादी ब्राह्मणों ने उनको 
जाति से बहिष्कृत किया | जब ज्येष्ठ पुत्र निशतति सात वष के हुए तब विट्ठछ 
पंत की उनके उपनयनसंश्कार की चिन्ता जलाने छूगी। वे रात-दिन चिता 
करते थे कि उनका जनेऊ केसे हो । भ्रष्ट संन्‍्यासी के लड़कों के लिए यज्ञोपवीत का 
विधान शासत्र में मिलना असंभव था। विट्ठलपंत ब्राह्मणों को किसी तरह 
से भी राजी करने पर उतारू थे । वे आतंतायुक्त स्वर में ब्राह्मणों से विज्ञप्ति करते 
थे कि मेरे बचे जाति और कुल से भ्रष्ट न रहें इसके लिए जो कोई भी प्रायश्रित्त 
करना पड़े वह मैं सहष करूंगा । ब्राह्मणों ने उनसे स्पष्ट कहा तुम्हारे अपराध 
के लिए धमशात्न में देहान्त-प्रायश्षित के सिवा अन्य दण्ड नहीं है।” अब 
विट्ठलूपंत की सारी आशाओं पर पानी फिर गया। उन्होंने बड़े धीरज के 
साथ स्वजातियों का बहिष्कार शअ्रब तक सह लिया था, पर वे अपने पृत्नरज्नों की 
बहिष्कार से द्वोने वाली दुर्गति केसे सह सकते थे ! वे जीवन से ऊब गए। 
ब्राह्मणों ने देद्दान्त प्रायश्चित्त का निर्णय सुनाया और धर्मनिष्ठ विद्ठलूपंत ने 
उनके चरण छूकर उसको स्वीकार किया । वे तुरन्त वहाँ से जो चले तो सीधे 
प्रयागराज पधारे । उनके साथ रखुमाबाई भी प्रयाग पहुँची । वहाँ इस धार्मिक 
एवम्‌ सदाचारी युगल ने शान्तचित्त से पावनकारी श्रिवेणी-संगम में अपनी 


देह छोड दी । 


इधर “भ्रष्ट संन्‍्यासी के बच्चे' कहकर सब लोग निनृत्ति, ज्ञानरेव प्रभति बालकों 
के पीछे पड़ते ओर उन्हें तरह-तरह से कष्ट देते थे। वारुतव में निम्नत्तिनाथ, 
ज्ञानदेव, सोपान ओर मुक्ताबाई जेसा कि संत नामदेब ने कहा है 'जन्मतः ही 
जानी थे और उनकी अलौकिक बुद्धिमानी तथा साधुत्व सूययप्रकाश जेसा स्पष्ट था । 
परन्तु जाति-बहिष्कृत होने के कारण उन्हें सदा उपहास, निन्दा, अपमान और 
पीड। सहनी पड़ती थी। पिता के समक्ष निश्त्तिनाथ ने गनीनाथ जी से गुरुमन्त्र 
लेकर नाथपंथ में प्रवेश किया था। उस समय उनकी श्रवस्था नव या दस 
ध्षे की थो । वेसे देखा जाय तो निशव्वत्तिनाथ को वयस्‌ अभी बहुत ही कम थो, 
परन्तु उनके पूथ संस्कार का बल जानकर गेनीनाथजी ने उन्हें ब्रह्यनोध कराया और 
योगमार्ग की दीक्षा दो । गेनीनाथ जी भ्रीकृष्ण के उपासक थे, अ्रतः उन्होंने अपने 
नये शिष्य को श्रोकृष्ण को उपासना बतलाकर नामस्मरण का प्रचार करने को 
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थाज्ञा दी। तत्पथ्ात्‌ निशत्तिनाथ ने क्ानेश्वर, सोपान और मुक्ताबाई को बंदी 
उपदेश देकर उनका नाथपंथ में प्रवेश कराया। एवम्‌ श्रीज्ञानंश्वर महाराज 
केवल आठ वर्ष की अ्वष्था में श्री निश्चत्तिनाथ सद्‌गुरु से उपदेश पाकर पूर्णत्व 
को श्राप्त हुये। सचमुच "न खलु वयस्तैजसो हेतु” । नाथपंथी होने के कारण 
निशवृत्तिनाथ जातिबहिष्कृत होने से दुःखी और कष्टी नहीं थे । वे शब्दशः निश्नवत्ति- 
नाथ ही थे। परन्तु ज्ञानेश्वर की विचारधारा भिन्न थी। वे कहते थे कि “चलो हम 
लोग ब्राह्मणों के चरण छुएँ । उनसे प्राथना करें और अपने आपको शुद्ध कराकर 
अपना यज्ञोपवीत संस्कार करा लें।? संक्षेप में ब्ञानेश्वर वर्णाश्नम-धर्म की रक्षा 
करने पर उतारू थे। श्रन्ततोगत्वा ज्ञानेश्वर ने निश्रतिनाथ तथा सोपानदेव को 
मनाया और निर्णय हुआ कि पेठण में जाकर वहाँ ब्राह्मणों से शुद्धिपत्र लिया 
जाय । अतः ये सुकुमार बच्चे पेठण के लिए रवाना हुए | परन्तु ये बच्चे केसे थे ? 
जैसा कि संत नामदेव ने कहा है 'लोगों की आँखों में छोटे दिखाई देने वाले ये 
बालक बड़ों से भी बड़े थे और परा के भी परे थे ।! 


पैंडणप जो उस समय महाराष्ट्र में संस्कृत विद्या तथा धमंशात्न का सबसे 
बड़ा पीठ माना जाता था वह इन बच्चो के आगमन से मानों पागल हुआ । उनके 
मुंह की दवी आभा देखकर सब प्रसन्न होते थे। यथासमय ब्राह्मणों की सभा में 
थे बालक उपस्थित हुए । ज्येष्ठ आराता निशत्तिनाथ ने समस्त ब्रह्मइन्द को साश्टान 
प्रणाम किया और अ्रपनी सारी कथा स्पष्ट शब्दों में कह दी और आधथना की 
'हम अनाथ, पतित, शरणागत और दीन हैं, आप लोग दया करके हमें शुद्ध 
कर लें ।? उक्त सभा में प्रकाण्ड पंडित और धमंमातेण्ड थे, परन्तु अनेक ह्मति- 
भ्रन्थों को देखने पर भी उन्हें कहीं कोई अनुकूल आधार या वचन नहीं मिला । 
अन्ततोगत्वा श्राह्मणगसभा ने एक मत से निर्णय किया कि पूर्व और बाद के 
आचार्यों के मत से आपके लिये कोई प्रायब्ित्त नहीं है, क्योंकि दोनों कुछ भ्रष्ट 
हो गये हैं । अब झापके लिये अनन्य भक्ति का अनुसरण करने का ही उपाय है ।! 
एयम्‌ ब्राह्मणों ने उन्हें हरिभजन में जीवन व्यत्तीत करमे और सब प्राणियों में 
भगवान्‌ के दशोेन करने का ठपदेश दिया। उक्त निर्णय सुमकर निबृत्ति को 
बड़ा सन्‍्तोष हुआ, क्योंकि उन्हें निशत्तिपरक जीवन बिताने का आदेश मिला जो 
वे स्वभाव से चाहते थे। ज्ञानदेव ने कहा “आप लोगों का निर्णय मुझे सहर्ष स्वीकार 
है ।” सोपान और मुक्ताबाई भी आनन्दित हुईं, मानो उनके मन की हुई | उनके 
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स्थितप्रह् के जेसे प्रसक्ष एवम्‌ अविचल वदन देखकर बहुतों को उनके प्रति बडी 
श्रद्धा हुई। सभा विसर्जित होने को थी कि जब एक सलन ने उनसे पूछा कि तुम 
लोगों के निशत्ति, ज्ञादेव, सोपान और मुक्ताबाई आदि नाम कैसे रखे गये ? 
उन्होंने अपने नामों के अथे बढ़ी नम्नता से बतलाये। निबृत्ति ने कहा "मैं तो 
निशत्त हूँ । अतः भ्रद्ृत्ति से मेरा कोई सम्बंध नहीं है। में राजयोगी होने के 
कारण झखण्ड स्वसुखताम्त का आस्वाद लेता हूँ |? ज्ञानदेव ने कहा "में सकल 
वेदों का वेत्ता हूँ । पूछने पर तो में यही उत्तर दूंगा” सोपानदेव ने उत्तर दिया 
कि 'ैं भक्ति को सीढ़ी हूँ । अतः भक्तों को भोक्ष प्राप्त कराना मेरा काम है । 
मुक्ताबाई ने मधुरता से कहा कि 'मैं मुक्तिद्वार खोलती हूँ । इस लोक में भगवान 
की लीला दिखाने लिए प्रकट हुई हूँ ।” 

उन छोटे बच्चों के मुंह से बढ़ी बातें सुनकर लोग हँस पड़े । उन बिचारों का 
उसमें क्या दोष था ? इतनी अल्पावस्था में नाम के अनुरूप श्ध्यात्मिक प्रगति 
करना इस भूलोक में असंभव सा उन्हें प्रतीत हुआ । इतने में एक ब्रह्म इंद 
ने सड़क पर एक भक्षा देखा और उठपहास करने के उद्देश्य से वह कद बेठा कि 
अजी ! नाम में क्या धरा है ? यह मेंसा जा रहा है । इसका भी नाम ज्ञानदेव 
है!” सब ब्रह्मृन्द हंस पड़े । यह सुनते ही ज्ञानदेव ने शांतचित्त से उत्तर दिया 
हाँ, श्राप का कहना ठीक ही तो है । यद्द भेंसा भी मेरी आत्मा है। सब प्राणि- 
मात्र में समान रूप से एक ही विश्वात्मा व्यापक है। उक्त श्रमेदभाव के 
कथन से वह अह्मशन्द संतुष्ट नहीं हुआ । बह ज्ञानदेव की अभेदवृत्ति की परीक्षा 
लेने पर तुला था। अतः उसने उस भेंसे की पीठ पर सड़ाक से तोन चाबुक 
लगाये । ज्ञानदेव के सर्वात्मक भाव को प्रतीति का चमत्कार तत्काल दिखाई 
दिया । वास्तव में चाबुरू लगे भेंसे की पीठ पर और उनकी सटे पड़ों ज्ञानेश्वर 
महाराज की पीठ पर और उमसे रक्त भी बहने लगा। यह भअभेदव्ृत्ति देख कर 
ग्रह द आश्चय से स्तब्ध रद्द गये। इसके पश्चात्‌ ज्ञानदेव ने मेंसे के मुँह से वेदों की 
ऋचाएं कलाई । दूसरा चमत्कार देखते ही ब्रह्मशन्द स्तम्भित हो गये। सब 
ब्राह्मणों ने उन्हें नमस्कार किया और वे बड़े श्रानन्द से उनका जय-जयकार करने 
रंगे । पेठण में रहते हुए ह्ानेश्वर महाराज ने अपने भाई-बदिन के साथ खूब 
भ्रंथावडोकन किया और वे कथाप्रबचन तथा कोन में समय व्यतीत करने लगे। 
उनके देवी चमरकार और उनको अलौकिक प्रतिभा एवम्‌ क्षमता देखकर पेठण- 
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वासी ब्राह्मणों ने उन्हें शुद्धिपन्न दिया । शुद्धिपत्र में लिखा था कि ये जीवन्मुक्त हैं, 
मूरत्तिमान जगदु रु हें । निश्वत्तिनाथ ने ब्रह्मइंदों के चरण छूकर उसे स्वीकार किया । 


पेठण क्षेत्र के निवासियों को अपने विभूतिमस्व का तेज दिखाकर ज्ञानेश्वर 
महाराज ने अपने बंधुओं के साथ वहाँ से प्रस्थान किया | स्वानन्द में मम्न हुए 
ओर सप्रेम हरि के गुण गाते हुए ये बंधुगण नेवासें प्राम में पहुँचे। नेवासे महालया 
देवी का क्षेत्र है। यहाँ गाँव से पाव मील दूरी पर एक शिलास्तम्भ है। यहाँ 
बेठकर ज्ञानेश्वर जी ने “भावाथंदीपिका” कही जो ज्ञानेश्वरी के नाम से असिद्ध है । 
तब से उक्त स्तम्भ 'ज्ञानेश्वरी का स्तम्भ! कहलाया है। इस समय ज्ञानेश्वर की 
अवस्था केवल पंद्रह वर्ष की थी । ज्ञानेश्वरी अथवा भावाथदीपिका टीका प्रंथ है, 
अतः निश्चत्तिनाथजी के कद्दने पर उन्होंने अम्शतानुभव नामक मौलिक दशनप्रन्थ 
की रचना की । नेवासे, आपेगाँव और आलन्‍्दी में निवास करने के बाद वे सब 
पंढरपुर गए, जहाँ उनकी संत नामदेव से मेंट हुई | ज्ञान और नाम का स्वणसन्ञम 
हुआ । इसके पश्चात्‌ संत नामदेव के साथ वे तीर्थयात्रा के लिए चल पड़े । 

तीर्थयात्रा ः--उक्त तीर्थयात्रा का पूरा वर्णन संत नामदेव कृत 'तीथचिलिः 
के ५९ अभंगों में है। कहते हैं कि तीथयात्रा में संत ब्लानेश्वर और संत नामदेव 
के साथ निश्वत्तिनाय, सोपानदेव, मुक्ताबाई, नरहरि सोनार, चोखा मेला घेड़, 
गोरा कुम्हार, विसोबा खेचर, सांवतां माली आदि सन्त भी थे । संतमंडली 
के साथ ज्ञानेश्वर महाराज ने प्रयाग, वाराणसी, गया, श्रयोध्या, गोकुल, वृन्दावन, 
द्वारका, गिरनार आदि तीर्थों की यात्रा की। तीथयात्रा समाप्त करके सब लोग 
पंढरपुर छोटे । यहाँ नामदेव ने उक्त यात्रा के उपलक्ष में बड़ा उत्सव 
किया । उक्त उत्सव का बड़ा ही हय वर्णन संत नामदेव ने किय है। 
उत्सव समाप्त होने पर सन्त ज्ञानेश्वर अपने भाई बहिन के साथ आलमन्‍्दी 
लौटे । तीथययात्रा की दीघ अवधि में सम्त हानेश्वर ने सैकड़ों अंगों की सरस 
रचना की, जिसका पूरा विवेचन आगे मिलेगा। अब संत ज्ञानेश्वर जी की कीर्ति 
सब ओर फेल चुकी थी । उनके दर्शन करने के लिए क्रद्ध तपस्वी चांगदेव आये । 
चांगदेव सिद्धि को अकड़ में शअकड़े हुए और अहृद्वार से पृण प्रसे हुए थे । 
परन्तु परमभक्त एवम्‌ सिद्ध योगी ज्ञानेश्वर का दशेन होते ही उनका अहंकार 
जाता रहा | वयोइद्ध तथा तपोबृद्ध चांगदेब संत ज्ञानेश्वर जी के चरणकमल 
मैं गिर पड़े । संत ज्वानेश्वर ने उन्हें 'तत्वमसि? महावाक्य का बोध कराया। 


संत ज्ञानेध्र और उनका साहित्य (/4 


उक्त आत्मबोध चांगदेव पेंसठी नामक काव्य में बद्ध है। चांगदैव केवल 
योगी थे और योगसिद्धि के चमत्कार छोगों को दिखाकर .अहंकारी बने थे । 
परन्तु संत ज्ञनेश्वर ज्ञानी भक्त होते हुए योगी थे जिन्होंने षड़िपुश्रों पर विजय 
प्राप्त तर आत्मानुभव का साक्षात्कार किया था। अतः अहंकारी योगी चांगदेच, 
ज्ञानरेष के उपदेश से भक्त बने। ज्ञानेश्वरादि भाई बहिन ब्रह्मनिष्ठ एवम्‌ साक्षात्कारी 
होते हुए भी सगुणोपासक थे। वे सब छोगों की हरिभजन, नामस्मरण और 
कथाकीतन के द्वारा आत्मोद्धार करमे का सदा उपदेश देते थे। कहने की 
आवश्यकता नहीं कि अंततोगत्वा यह भक्ति का सबवंसुलभ मार्ग योगी चांगदेव 
को जेंचा और वे नामस्मरण में रंग गये। चांगदेव के नम्रतापूवंक अनुरोध 
करने पर संत ज्ञानेश्वर ने उन्हें उपदेश दिया कि वे मुक्ताबाई से गुरूपदेश ग्रहण 
करें । इसके पश्चात्‌ मुक्ताबाई ने चांगदेव की भावपूण भक्ति करके वेराग्य जोड़ने 
का उपदेश दिया । 


संत शानेश्वर की समाधि ;--अ्ब उन्हें प्रतीत होने लगा कि उनके 
अवतार की समाप्ति का समय निकट आया । बाईस वर्ष की अल्प आयु मर्यादा 
के भीतर जितना जगदुद्धार का महत्काय करना चाहते थे उतना करके वे 
सन्‌ १९९६ में आलमन्दी-ग्राम में सहष समाधिस्थ हुए। संतवय नामदेव ने 
अपने समाधि-प्रकरण में उक्त प्रसंग का अति हृदयद्राचक- वर्णन किया । वे 
कहते हें “जो जो दिन उदय हुआ उसे ज्ञानदेव ने सफल किया। उनके अवतार 
के सब क्षण जगदुद्धार-कार्य में खब हुए । अन्ततोगत्वा उन्होंने जीते जी 
समाधि लेने का विचार दृढ़ किया । कार्तिक शुक्त दशमी को सन्त ज्ञानेश्वर ने 
संत मण्डली के साथ पण्ढरपुर के भगवान्‌ विट्ठल का अन्तिम दशन किया । 
संत ब्लानेश्र के साथ तत्कालीन सब महाराष्ट्रीय प्रसिद्ध संत थे । उनमें प्रमुख 
संत नामदेव, निश्तत्ति, सोपान, मुक्ताबाई, विसोबा खेचर, गोरा कुम्हार, जगमित्र 
नागा, सेना नाई, इत्यादि थे। कहते दें कि भगवान्‌ विट्ठल ने संत ज्ञानेश्वर 
को आशीर्वाद दिया हे ज्ञान के सागर, मेरे प्यारे ज्ञानेश्वर | तुमने सामान्य 
जीवों के लिए . भक्तियुक्त स्वानुभव का सुलभ मार्ग प्रशस्त कर दिया ओर तुम 
मेरी पूर्ण कृपा के पात्र हुए दो। अतः स्वानंदयुक्त समाधि लेने को तुम्हारी 
इच्छा पूरी होगी । सन्त ज्ञानेश्वर अब समाधि लेंगे--यह जानकर सब उपस्थित 
संत बहुत दुखी हुए। वह दिव्य तेज युक्त 'मूर्ति अब नेत्रों के सामने न आावेयी 
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यह जानकर सन्त रोने लगे। उनको आँखों से अश्रुओं के स्लोत बहने लगे। 
परन्तु संत ह्ानेश्वर स्वानन्द में मम थे। दूसरे दिन संतमण्डली के साथ संत 
हानेश्वर आलूंदी पहुँचे। उस दिन एकादशी दोने से सन्‍्तों ने रात्रि में भजन, 
कोतन करके जागरण किया । द्वादशी को क्षीरपति का मद्दोत्सव संपन्त हुआ । 
सब सन्‍्तों ने मि्टाज् का स्वाद लिया। रात्रि में पुनः कथा, कीतन, नामस्मरण 
इत्यादि के द्वारा भगवद्धक्ति की साधना की गई । इसके बाद त्रयोदशी के दिन 
सुबह समाधि का जो अपूव समारम्भ हुआ उसका अतीव हृदयद्वाबक वर्णन 
संत नामदेब जी ने मराठी में किया । उक्त वर्ण २५० अभंगों में भरा है। 
संत नामदेव की वाणी में जो प्रेमरस दे वह सचमुच अलौकिक है । उसकी 
रसाद्रता वर्णन के परे है। यह वर्णन मूल मराठी में दी पढ़ने योग्य है । 
नामदेव स्वयं अत्यंत शोकाकुल थे और श्रीविट्ठछ के चरणों में रत होकर 
व्यथितहृदय से कहते थे कि ज्ञानेश्वर जेसा रल्न अब नहीं मिलेगा । उस माता 
की कोख धन्य है, जिसने ज्ञानदेव को जन्म दिया । सब भक्त विलाप करने लगे। 
डनके शोक से तीनों छोक हिल गये । सब सन्त भगवान का स्तबन करने लगे । 
कहते हें कि भगवान्‌ विट्ठल वहाँ प्रकट हुए और उन्होंने सबको बहुत सममकाया 
कि झ्ानेश्वर को आत्मरूप में देखो और पदहचानो | परंतु सन्‍्तों का समाधान 
नहीं हुआ | ज्ञानेश्वर के संभावित वियोग से उनके हृदय विकल हुए । निश्वलिनाथ 
जैसा नित्य समाधि रखने वाला योगी भी फूट-फूट कर रोने लगा, मानो किसी 
नदी का बाघ भंग हो गया हो और चारों ओर से जलबेग-सा बहने लगा हो । 
अनुज सोपानदेव और छोटी बहन मुक्ताबाई के शोक का तो संत नामदेव बर्णन 
दी न कर सके । भला, कौन सो वाणी उनके शौक का वर्णन करने में समर्थ हो 
सकती थी । प्रिय माता के बिछुड़ने से अनाथ बच्चे जेसे हधर-ठधर भटकने 
लगते हैं वेसी ही बेचेनी सोपानदेव और मुक्ताबाई को हुई । वास्तव में बचपन 
में उन्हें माता-पिता छोड़ गए थे, परन्तु तब उन्हें जो शोक नहीं हुआ था 
वह कानेश्वर के संभावित वियोग से होने लगा। अन्त में भगवान्‌ पाण्ड्रंग ने 
( विट्ठलछ ने ) सबको सान्त्वना दी और संत झानेश्वर की प्रशंसा दी (तुम्हारी 
दिव्य वाणी धन्य है, जो तुमने बाईस वर्ष की अल्प आयु में अपने सश्चार तथा 
साहित्य के द्वारा जगदुद्धार किया । आलन्दी में इन्द्रायणी नदी के तट पर 
श्री सिद्धेश्वर का प्राचीन मंदिर था । उसकी बाई और अजान वृक्ष री छाया 
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में एक गुदा खोदवाई गई। उक्त गुफा में संत ज्ञानेश्वर समाधि लेने के लिए 
सन्नद् हुए। संत नामदेव ने अपने पुत्रों के द्वारा उस गुफा को स्वच्छ कराया । 
वहाँ तुलसीदल और बिल्वपत्र बिछाकर संत ज्ञानेश्वर का आसन तेयार किया 
गया । संत ज्ञानेश्वर ने ललाट पर केशरयुक्त चन्दन लगाकर गले में पृष्पद्दार 
पहना । समाधिस्थान की, गुफा को परिक्रमा करके जब थे भीतर प्रवेश करने 
लगे तब सब संत बछड़े की तरह छटपटाने लगे। संत ज्ञानेश्वर आत्मानंद में 
मम्त थे । कहते हें कि गुफा के अंदर प्रवेश करते समय उनका एक दह्वाथ भगवान्‌ 
के हाथ में था और दूसरा द्वाथ गुरु एवम्‌ ज्येष्ठ श्राता निश्वत्तिनाथ के हाथ में 
था। दोनों ने उन्हें समाधि के आसन पर बेठाया। तीन बार भगवान्‌ के 
चरणकमलों में शिर नवा कर, करकमलरल जोड़कर संत ज्ञानदेव ने नेत्र बन्द 
किए। भगवान्‌ और निशृत्तिनाथ बाहर आये ओर गुफा के द्वार पर शिला रखी 
गयी । पश्चात्‌ सब सन्‍्तों ने समाधि पर पुष्प चढ़ाये। सब सन्‍त उनकी समाधि 
से बहुत शोकाकुल हुए, परन्तु संत ज्ञानेश्वर महाराज स्वयं पूर्णानन्द रुप थे । 
संत नामदेव ने उनकी समाधि का इतना विस्तारपूवंक वर्णन किया है पर 
कहीं भी एक शब्द नहीं हे, जिससे यह अनुमान किया जा सके कि संत ज्ञानेश्वर 
का चित्त किश्वित्‌ भी डाँवाडोल या विचलित हुआ हो । वे सब विकारों को 
तथा बृत्तियों को आत्मसात्‌ कर चुके थे । 

स्तुति सुमनाजलि :--संत ज्ञानेश्वर महाराष्ट्र के भागवत धमे या वारकरी 
पंथ के प्रवतेक थे । अतः उनके प्रति समकालीन तथा परवर्ती संत कवियों ने 
जो श्रद्धाशलियाँ अर्पित कीं उन से कुछ यहाँ उद्घ्ृत करता हूँ । 


संतश्रेष्ठ नामदेव :--धन्य दें वे ज्ञाननिधान झ्ानेश्वर जिनको सहज 
सिद्ध ज्ञानी एवम्‌ योगी जान कर उप्र योगी चान्नदेव उनके चरणों पर गिर पड़े । 
सोइहं सुकृत की प्रन्थियाँ छुड़ाकर उन्होंने मराठी में ज्ञानेश्वरी की अपूर्व रचना की । 
एक बार आलंदी जाबो और उनकी समाधि का दशन कर पृण्य-लाभ करो । 


संतिन जनवाई :--मद्दाविष्णु के अवतार मेरे सखा ज्ञानेश्वर ने भक्तों पर 
शझानन्द की वर्षा की | 


सेना नाई :--झालंदी वासिनी श्ञानबा मादे ! इस बल्ले पर दया करो, इसे 
सेमालो । मैं तो द्वीन जाति का हूँ, आप ही मेरा श्रभिमान रखो । यह विनती करके 
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मैं आयके चरणों में गिरता हूँ । वह भूमि धन्य है, वे प्राणी धन्य हैं, जो ज्ञानदेव 
की देखते हैं । मैं उनके चरणों का रजःकण हूँ । 

नरहरि सोनार :--ज्ञानदेव के चरणों में मेरा भाव है । उन्होंने भक्ति की 
बर्षा कर साधारण जनता के उद्धार का मार्ग प्रशस्त किया । 

श्री पएकनाथ महाराज ;--इस भूलोक पर विश्वान्ति का स्थान, संतों का 
घर अलड्डापुरी है। मेरे जीका श्रश्चित धन वहाँ है । वहाँ जाकर मैं ज्ञानदेव को 
नमन करूँगा । केवल्य की मूत्ति, चेतन्य के हृदय मेरे ज्ञानदेव इस लोक पर भक्ति 
की वर्षा करने के लिए प्रकट हुए । मेरे ज्ञानदेव ज्ञानियों के सिरमौर हैं । ने मेरे 
मौक्षमाग के पथदशक हें । ज्ञाना माई अनाथों की माता हैं । एकनाथजी ज्ञानदेव 
के प्रति प्राथना करते हैं--'मेरे हृदय में प्रवेश करके मुझे जगा दीजिए। अन्दर 
सत्ताधारी होकर बाहर प्रपश्च कीजिए । हे श्रेष्ठ ल्लानेश्वर | एकनाथ में आइए ।? 

मद्दाकवि मुक्तेश्वर :--प्राकृत कवीश्वराचाय संत ज्ञानदेव की बुद्धि की 
गंभीरता अगाध सिन्धु के समान है। मन में उन्हीं के चरणों का चिन्तन करके 
मैं पावन हो गया हूँ । 

संत तुकाराम मद्दाराज़--दे ज्ञानियों के गुरु, राजाओं के महाराज, सब 
आपको ज्ञानदेव कहते हैं । इस मद्तत्ता को मैं पामर क्या सममूँ १ पेरों की जूती 
पेरों में ही रहना टीऊ है । मेरे जंसा बच्चा घमंड में ही बात कहता है । महाराज, 
आप सिद्ध हैं, अपराध क्षमा करें। प्रभो | इस दास को अपने चरणों में रखिए । 

संतिन कान्द्दोपात्रा :--कान्द्वोपात्रा | श्राज तेरा जन्म धन्य हुआ जो 
ज्ञानदेव का दशन हो गया । 

कवि शिवदीन केसरी :--गीताझूत का पान कराकर जिसने सबको जिला 
दिया उसका नाम संत ज्ञानेश्वर है। उसके साहित्य में ज्ञानरस तथा सुन्दरता 
इतनी अद्भुत है कि उनका आस्वाद तथा दशेन करते हुए नेत्र पागल हो जाते हैं। 

निरञ्जनन माधव:--जिन्‍्होंने भगवद्गीता शात्ष की टीका की और सबकी 
मायाश्रान्ति नष्ट कर दी, उन मोक्षदाता सदुगुरुनाथ ज्ञानेश्वर को नेत्रों से देखो 
और चित्त से उनका चिन्तन करो | 


मद्दाकवि मोरोपन्त पराडकर +--दे ज्ञानेश भगवान्‌ ! भगवज्न- 
आधार, महासदय | इस कलियुग में साधारण जन को तुम स्मरण मात्र से ही मुक्ति 
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का पद देते हो । जग को तारने के लिए तुमने श्रीमद्भगवद्गीता की व्याख्या की । 
संसार-ताप मिटाने के लिए सुजन इस सद्भ्रन्थ का सार सेवन करते हैं । दे 
ज्ञानेश ! तुम्हारी कृति को सभी ज्ञाता श्रणाम करते हैं और कहते हैं कि ज्ञानेश्वरी 
श्रुति सी लगती है। वह महामोह-महिषासर-मर्दिनी भवानी हे । भगवद्गीता 
की ही शुच्रि, कीरति व सुमति लेकर ज्ञानेश्वरी आयी ओर विश्वविख्यात हुई । 
हे ज्ञानेश्वर | तुमने अनेक जड जीचों का उद्धार किया । श्रतः इस मोर (मोरोपन्त) 
को भी उबारों । इस लोहे से, तुम पारस में कोई द्वीनता नहीं आवेगी ।' 


कविवर भ्रीधर स्वामी :--भगवद्रीता पदक है जिसमें संत ज्ञानेश्वर ने 
हीरे जड़ दिए । जो क्ृष्णचन्द्र ने कहा वह अधिक सरल करके ज्ञानेश्वर ने कहा । 
ज्ञानेश्वरी की रसवत्ता का कौन वणन कर सकता है ।! 


एवं सब परवर्ती श्रेष्ठ कवियों ने संत ज्ञानेश्वर की अलौकिकता सह स्वीकार 
की । कवि व्यक्तिगत रूप में जितना महान होता है उतनी ही उसकी साहित्यरचना 
ऊंची होती है । हम पहले बता चुके दूँ कि वर्णाश्रम की विषमता से जजर हुए 
हिन्दू समाज में भक्ति के विषय में समानता स्थापित करने के उदात्त द्वेतु से संत 
ज्ञानेश्वर ने वारकरी सम्प्रदाय को दृढ़ किया। अब उनकी लोकमंगलकारी 
साहित्यरृष्टि की सम्यक्‌ जानकारी प्राप्त करना उचित द्वोगा । 


संत झ्ानेश्वर की भ्रंथ-रचना:--संत ज्ञानेश्वर ने अल्पायु में भावाथ- 
दीपिका ( ज्ञानेश्वरी ), अम्ृतानुभव, हरिपाठ के अभंग, चांगदेव पेंसटी और 
सैकड़ों फुटकर श्रभंगों की सरस रचना की । मराठी साहित्य का कोहिनूर हीरा 
माने ज्ञानेश्वरी । कोहिनूर को काटने से जेसे उसका तेज बढ़ता है वेसे ज्ञानेश्वरी 
का जितना अध्ययन होता है उतनी उसको साहित्यिक गरिमा अधिक उज्ज्वलूता 


से दिखाई देती है । 


महर्षि व्यासकृत भ्रीमद्भगवद्गीता की ज्ञानेश्वरी काव्यमय टीआ है। श्री गीता 
जी की अब तक जितनी टीकाएँ हुई दें उतनी शायद अन्य किसी प्रन्थ की नहीं 
हुई हैं । श्री गीता की महत्ता का व्णन करते समय कहते हें 'सर्वोपनिषदों गावों 
दोग्धा गोपालनन्दनः । पार्थो वत्सः सुधीर्भोक्ता दुग्ध गीताम्तं पयः।” उपनिषदों का 
सार, नवनीत गीता में ओतप्रोत है । भगवान्‌ कृष्णचन्द्र ने श्रव्यसाची धनुर्धारी, 
महापराक्रमी, वीरश्रेष्ठ अजुन को संमोहभ्रस्त तथा कतंब्य-पराम्मुख होते हुए 
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देखकर जो प्रेरक, प्रोत्साहक एवं तत्वज्ञानयुक् उपदेश दिया उसको महर्षि 
व्यास ने गीता के रूप में काव्यबद्ध किया । सहस्लों वर्षों से गीता का अध्ययन तथा 
मनन भारतवष में हिन्दू जनता कर रद्दी है। भ्री गौता का समावेश प्रस्थानत्रयी 
में होने से प्रायः सब पंथों के आचायों ने उसकी टीका माने व्याडया को है । 
वेसे देखा जाय तो अन्य धार्मिक भ्रंथों की अपेक्षा भ्रीमद्भुगबद्रीता की संस्कृत 
भाषा बहुत प्रासादिक, सरल और सुलभ है। परन्तु श्रनेक शताबिदयों 
से संस्कृत बहुजनसमाज को भाषा नहीं रही थी। दम पहले लिख चुके 
हैं कि मराठी लोकभाषा बन चुकी थी और संस्कृत का क्षेत्र बहुत ही 
संकीर्ण एवं संकुचित बना था । केवल उच्चवर्ण के ब्राह्मण पंडित ही संस्कृत का 
अध्ययन-अध्यापन करते थे और वे संकीणता तथा वर्णाभिमान के भच्य 
बनकर लोकपराव्मुख बने थे। हम पहले बता चुके हें कि हिन्दू समाज को 
कतंव्योन्मुख करने के लिए संत ज्ञानेश्वर ने साहित्य की सृष्टि की। जो रचना 
सबके लिए होती है उसके विषय के प्रति सबकी स्वाभाविक रुचि, श्रद्धा एवं 
भक्ति होनी आवश्यक है अन्यथा वह कृति जनता पर प्रभाव नहीं कर सकती । 
समाज को सवंधा नर, अद्भुत और अलौकिक बात नहीं कहदनी चाहिये क्योंकि 
उसकी प्रहण करने की शक्ति सीमित रहती है । इस तत्व को ध्यान में रखकर 
हिन्दू समाज को श्रीमद्भगवद्गीता का प्रोत्साहक रहस्य समझाने के द्वेतु से 
संत ब्लानेश्वर ने गीता की काब्यमय तथा रसभीनी टीका की सफछ रचना की । 
बानेश्वर रुबयं हस प्रन्य को टीका ही कहते थे। परन्तु उनके शिष्यश्रेष्ठ संत 
नामदेव ने उसको ज्ञानेश्वरी अथवा ज्ञानदेवी कहा जो नाम महाराष्ट्र में रूढ 
हुआ । अन्य विद्वान्‌ शिष्य ने उसे भावाथंदीपिका” कह्दा और यह नाम 
भी विद्वदूमान्य हुआ परन्तु पहले के जेसा स्वंजनसम्मत ओर प्रचलित 


नहीं हो सका । 


टीका करने के लिये श्री गीता ही कक्‍्यों--न्ञनेश्वर स्वयं लिखते 
हैं कि यह भगवद्गीता प्रन्थ महान है, महतो महीयान है क्योंकि वेदों में जो 
प्रतिपाद्य देवता हैं वे अर्थात्‌ श्रीकृष्ण ही इस प्रन्थ के वक्ता हैं। इसकी दूसरी 
विशेषता है कि भ्री गीता वेदों की अपेक्षा एक बात में अधिक सम्पन्न॒तथा उदार 
है। वेदों का अध्ययन केवल उच्च त्रैवर्णिक ही कर सकते हैं परन्तु गीता का द्वार 
स्त्रियों, वेश्यों तथा शूदों के लिए भी सदा खुला है। श्री गीता समूचे हिन्दू समाज 
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का भ्रन्थ है । सह्ढीण वेदों से बह अधिक उदार और सहिष्णु है। सन्त ज्ञानेश्वर 
की ऐसे उदार भ्रन्थ की ही आवश्यकता थी क्योंकि उनके पूव और उनके समय 
में जेन, महानुभाव और लिज्ायत इत्यादि पंथों ने हिन्दूधम की सबद्लीणंता से 
लाभ उठाकर अपना स्थान दृढ़ किया था और वे दिन प्रति दिन बढ़ रहे थे । 
सन्त ज्ञानेश्वर परम्पराबद्ध हिन्दू समाज को सद्भीणता एवम्‌ कमंकाण्ड की जजीरों 
से मुक्त करना चाहते थे और भक्ति का तथा मोक्ष का द्वार सब वर्णों के लिए 
समानता से खुला कराना चाहते थे जिससे द्विन्दू समाज सम्भल जाय और विरोधी 
पर्थो का अनायास प्रतिकार किया जाय | सन्त ज्ञानेश्वर की दृष्टि एक पंथ में दो 
काज साधने की थी । सामयिक हिन्दुधम में आवश्यक सुधार करके अन्य पंथों का 
प्रतिकार करना उनका ध्येय था । हिन्दुओं के आध्यात्मिक एवम्‌ भक्ति के क्षेत्र में 
समता प्रस्थापित करने के पवित्र द्वेतु से उन्होंने श्री गीता पर टीका की । 


मराठी का उचित अभिमान ;--लोकमह़लकारी कवि लोकभाषा में 
रचना करता है। सन्त ज्ञानेश्वर कष्टर लोकमज़लकारी कवि थे। यदि प्राकृत 
अर्थात्‌ मराठी भाषा में छोटी मोटी रचनायें हुई थीं तो भी उस काल में देशी भाषा 
में गीता जेसे मद्दान्‌ धार्मिक प्रन्थ की टीका करना एक साहस था। सन्त ज्ञानेश्वर 
गोस्वामी तुलसीदास जी जेसे संस्कृत के विद्वान थे अतः मराठी में गीता की टीका 
लिखने में उन्होंने अपनी प्रतिष्ठा तथा कोर्ति की बाजी लगाई थी परन्तु भविष्य 
काल ने सिद्ध किया कि उन्होंने बाजी मारी भी। लोकमझल करने की निरपेक्ष 
उमह्ज से प्रेरित होकर उन्होंने मराठी को स्वीकार किया । अपनी मातृभाषा की 
प्रतिष्ठा, भौढता, अथंव्यज्कता और सम्मान बढ़ाने की दृष्टि से उन्होंने मराठी में 
ग्रन्थ लिखा । उन्हें मराठी पर उचित गव था। वे कहते हैं "में मराठी भाषा के 
शब्दों की योजना करता हूँ परन्तु यह रचना ऐसी रसभीनी द्वोगी कि अपनी 
मधुरता के कारण सहज में वह अमृत को भी परास्त कर देगी । यदि इन मराठी 
शब्दों की तुलना कीमल एवम्‌ मधुर गुण के साथ की जाय तो इनके सामने सज्जीत 
के स्वरों की कोमलता भी फीकी ठहरेगी । यह है तो देशी भाषा, परन्तु इसकी 
सुन्दरता के आधार पर शान्त रस श्यज्ञर रस से आगे बढ़ जायगा ( शान्तरस 
श्यज्षर के माथे पर पांव देकर आगे बढ़ेगा )। मूल संस्कृत 'छोकों का देशी भाषा 
में जो आशय बतलाया गया है उससे अथ को अच्छी तरह समझ लेने के 
उपरान्त श्रोताओं को यह भआ्रान्ति होने लगेगी कि इसमें मूल कौन सा है और 


भर मराठी का भक्ति-साहित्य 


टीका कौन सी है । जिस प्रकार सुन्दर शरीर अपने स्वाभाविक रावण्य के कारण 
स्वयं ही आभूषणों का अलड्जार हो जाता है श्रर्थात्‌ सुन्दर शरीर के कारण 
थ्राभूषणों की शोभा बढ़ जाती है उसी प्रकार आप श्रोताजन शुद्ध और सरल 
मति से यहाँ (टीका में) देखिए कि देशी भाषा और संरुकृत भाषा एक ही आसन 
पर अधिष्ठटित होकर केसे समानरूप से शोभा दे रही है । ज्योंह्दी कोई भाव हृदय 
में उत्पन्न होता है त्योंही रस की वर्षा होने लगती है । इसी प्रकार देशी (मराठी) 
भाषा का समस्त सौन्दर्य कोमलता, अथंव्यज्षकतता और आवेश बठोर कर इस 
गहन गीता तत्व का विवेचन किया गया है। हे श्रोतागण ! जेसे बर और वधू 
के विवाह के समय बराती भी अ्रच्छे अच्छे बस्॑ और श्ाभूषण पहन कर आनन्द 
से धमते हैं उसी प्रकार यहाँ देशी भाषा के सुखद आसन पर सब रस सुशोभित हो 
रहे हैं । इस गीता रूपी संस्कृत तोथ के तट पर उतरना बहुत ही कठिन है 
इसलिए मैंने देशी ( मराठी ) भाषा के शब्दों का ऐसा धाट बाँध दिया 
है कि जिसमें धरम के भाण्डार सहजता से ही प्राप्त हो सकें। अब इस 
पवित्र सह्म में श्रद्धालुजन अच्छी तरद् ज्ञान कर सकते हैं और भगवान्‌ वेणी- 
माधव के दर्शन कर सकते हैं ।” उपयुक्त ओवियाँ स्पश्टता से बताती हैं कि सन्त 
ज्ञानेश्वर की देशी भाषा पर उतनी ही ममता थी जितनी तीन सौ वर्षों के पश्चात्‌ 
गोस्वामीजी की थी । गोसाईं जी ने भी कद्दा था-- 


का भाषा का संस्क्रत भाव चाहिये सांच । 
काम ज्ु आबे कामरी का ले करे कुमाच ॥ 


इसी दृष्टि से सन्त गोस्वामी जी के समान सन्त ज्ञानेश्वर मराठी सारस्वत के 
इतिहास में युगप्रवतंक माने जाते हैं । सन्त ज्ञानेश्वर ने देशी भाषा को सवंगुण- 
सम्पन्न करने के ध्येय से उसमैं रचना की । 


सन्त झानेश्चर का आत्मविश्वास :--किसोी भी मद्दान एवम्‌ युगप्रवतेक 
काय का स्रोत आत्मविश्वास है। आत्मविधास और श्रहंकार में भेद है । परन्तु 
आत्मविश्वास का पयवसान कभी भी और केसे भी अहंकार में हो सकता है । हम 
झागे सन्त हानेश्वर के विनय का विवरण करने वाले दें जिससे स्पष्ट होगा कि 
झंकार उससे कोसों दूर था । उन्होंने आत्मविश्वासपूवक यह प्रतिन्ञा की थी--'मैं 
गुरु की कृपा से देशी भाषा ( मराठी ) के प्रदेश में वाद्यय-सौन्दर्य की खान 
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का निर्माण करूँगा और विवेकरूपी लताएँ लगाऊँगा। नास्तिकों की गुफाओं व 
वितण्डावादियों के टेढ़े-मेढ़े रास्तों तथा कुतक करनेवालों के हिंसक श्वापदों का 
पूरी तरह से नाश कहूँगा। मैं भगवान्‌ कृष्णचन्द्र के गुणों का ठीक ठीक वर्णन कर 
श्रोताओं को श्रवण का आनन्द-साम्राज्य प्राप्त करवा दूँगा। में इस देशी भाषा 
के नगर में ब्रद्मविद्या की भरमार करके लोगों को इस विद्यानन्द का मनमाना 
आस्वाद तथा लेन देन करने दूँगा । में ऐसा वाग्विलास प्रकट कडढूँगा जिससे 
यह सारा विश्व गीताथ से ओतप्रोत हो जायगा और देशी भाषा में कही हुई 
ये बातें अपनी रसाद शीतछूता के कारण चन्द्रमा की बराबरी की ठहरेंगी और 
इनके श्रवण से सन्‍तों के मन की तो आत्म-समाधि ही रूग जायगी” इत्यादि । 
आत्मविश्वास को लौह-भित्ति पर खड़े होकर सन्त ज्ञानेश्वर ने पन्द्रह्द वष की आयु 
में ज्ञानेश्वरी जैसे अक्षर भ्रन्थ का प्रणयन किया । अतः आइए, हम ज्ञानेश्वरी की 
विशेषताओं का अवलोकन करेंगे । 


ज्ञानेश्वी का रसग्रहण :--शझ्ञानेश्ररी श्रीमद्भगवद्गीता की रसभीनी 
टीका है। इसमें श्री गीता के सात सौ अनुष्टप्‌ 'छोकों का प्रासादिक एवम्‌ सरल 
विवेचन नौ हजार ओवियों में किया है। ओबि मराठी का एक छन्द 
है जिसके चार चरण द्वोते हैं । संस्कृत के अनुष्टप्‌ का यह मराठी रूप है । 
यह ठीका प्रधानतया काब्यगुणों तथा रसों से श्रोतप्रोत हे। इन नौ दजार 
ओवियों में लगभग चार हजार ओविएं विविध अलझ्भारों से युक्त हें । मूल गीता 
में पचास से अधिक शअलडझ्भार नहीं हें। अतः सहज में जाना जा सकता है कि 
काव्य की दृष्टि से इसकी योग्यता कितनी ऊँची है । यह टीका साम्प्रदायिकता से 
मुक्तया परे है। सन्त ज्ञानेश्वर स्वयं लिखते हैं कि मैंने श्रीमच्छह्वराचारय, 
रामामुजाचार्यादि पूवांचायों के भ्रन्थों के आधार पर यह भाष्य लिखा है। 
उन्होंने उनका आधार स्वीकार करते हुए अपने भिन्न दाशनिक मत की स्थापना 
की। सन्त ज्ञानेश्वर ने ज्ञान तथा भक्तिप्रधान कमंयोग की नई स्थापना की । 
श्री शब्वराचाय ने ज्ञानप्रधान संन्यास पर अत्यधिक जोर दिया तो रामानुजाचाये 
ने भक्ति पर खूब भार दिया था। सन्त ज्ञानेश्वर स्वयं आजन्म ब्रह्मचारी और 
संन्यासी रह्दे । परन्तु सामायिक हिन्दू समाज की दुगंति देखकर उन्होंने भक्तियुक्त 
कमंयोग का प्रभावकारी उपदेश दिया। भारतीय तत्वज्ञान को उनकी यह 
मौलिक देन है । 
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यतः प्रवुकिभूतानां येन सर्वरम्िदं ततम्‌। 
स्वकर्मणा तमभ्यच्यं सिद्धि विन्दृति मानवः ॥ ( १८-४६ ) 
कछोक की व्याख्या करते समय वे लिखते हैं कि जिससे इस भूत सृष्टि ने 
आकार प्राप्त किया है, जिसने यह सारा विश्व अपने प्रकाश से दीपक की 
ज्योति की भांति अन्दर और बाहर व्याप्त कर रखा है, उस सर्वान्तर्यामी 
ईश्वर की विहित कर्माचरण के फूलों से पूजा करनी चाहिये। कर्माचरणरुपी 
पूजा से उसे अपरम्पार सन्‍्तोष होता है।” एवम्‌ भक्तियुक्त कम करने में ही 
मानवजीवन का सार तत्त्व भरा है ऐसी सन्त ब्ञानेश्वर की समाज के लिए मौलिक 
शिक्षा है! सन्त ज्ञानेश्वर के पूष शायद ही अन्य टीकाकार ने गीता की कमेयोग- 
परक व्याख्या की हो । उनकी श्री गीता के श्रति मौलिक दृष्टि थी। कतिपय 
विद्वान आचायों ने गीता को तस्वज्ञान का एक शाद्लीय भ्रन्‍्थ माना था। 
परन्तु सन्त झ्ञानेश्वर स्पष्टता से कहते हैं--'सचमुच यह गीता बाग्विलास 
करने का शाज्र नहीं है, संसार को जीतने का शज्न है । इसके अक्षर वे मन्त्र हैं 
जिनसे भआात्मा का उद्धार होता हैं ।” गीता को संसार जीतने का शत्र मानने 
बाला टीकाकार सन्त ज्ञानेश्वर के सिवा अन्य कोन हे? सचमुच द्वी उन्होंने गीता 
का शस्त्र जेसा उपयोग करने का प्रभावकारी सन्देश श्रपनी टीका में ग्राम जनता 
को दिया और वह्द सन्देश है कमंयोग का । साधारण मनुष्य जानना चाहता है 
कि वास्‍्तविक धर्म क्या है? विशेषतया उस काल में तो छोग कमकाण्ड ओर 
धार्मिक आाडम्बरों में पूरी तरद्द से जकड़े हुए थे जिनका पालन करना स्वकतेब्य 
को एक भ्रकार से भूलना दी था । ऐसी विषम परिस्थिति में सन्त ज्ञानेश्वर ने हिन्दू 
समाज को गीता की टीका द्वारा प्रेरक सन्देश दिया कि “व्रत, तीर्थयात्रा अथवा 
तपस्या में सारा दिन बिताने की श्रपेक्षा ब्राक्षणों के लिए अधिक उचित होगा 
कि वे भोले-भाल्ले समाज को सदुपदेश देकर उसको स्वकम के श्रति उन्मुख करें । 
क्षत्रियों को चाहिये कि वे अपने वर्णाश्रम धर्म के अनुसार प्रजा का रक्षण करें और 
झावश्यकता दोने पर न्याय की अ्रस्थापना करने के लिए रणाहज्ण में जोर से 
सहृर्ष करें । वे अर्जुन को स्पष्टला से कहते हैं कि 'तुम निःशइ दोकर खूब अच्छी 
तरद्द जमकर लड़ो | बहुत बातें हो चुकी, जो बात बिलकुल ह्पष्ट दिखाई पढ़ती 
है सका व्यथ बहुत सा विस्तार क्‍यों किया जाय ! अपना नियत कतेव्य करो ।” 
सम्त ह्ानेश्वर ने वर्णाश्रम धर्म का पालन करने पर अत्यधिक जोर दिया। 
वे कदते दें कि जो अपने वर्णाश्रम धर्म का त्याग करता है उसे यमराज चोर 
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सममकर कड़ा शासन करेगा । हम सब जानते हैं कि वर्णाश्रम धर्म समाजरचना 
की ऐसी व्यवस्था हे कि उसके अनुसार हिन्दू समाज के प्रत्येक अज्न का सामाजिक 
कतेव्य तथा अधिकार सुनियत किया गया था जिसका पाऊन करने से सामाजिक 
सन्तुलन एवम्‌ अभ्युदय द्वोता था। सन्त ज्ञानेश्वर ने उपयुक्त वर्णाश्रम प्रणाली 
में विषमता अर्थात्‌ ऊँच-नीच की छणा का जो दोष पेदा द्वो गया था उसको 
हटाने की भरसक कोशिश की । उन्होंने शूद्रों के लिए भक्ति क्रे द्वारा मोक्षप्राप्ति 
के द्वार खोल दिए। भागवत माने वारकरी सम्प्रदाय की प्रस्थापना करके उसमें 
शूद्दों को सम्मिलित किया और आध्यात्मिक क्षेत्र में समता प्रस्थापित की । गीता 


के नव अध्याय कै 


मां हि पार्थे व्यपाश्रित्य ये5पि स्युः पापयोनयः | 
ख्त्रियो वेश्यास्तथा शूुद्वास्ते5पि यान्ति परां गतिम्‌॥ 
'होक को उन्होंने बड़ी उदार व्याख्या की है। वे कद्दते हं--'जब मेरे प्रेम से 
मन और वुद्धि पूण तरह से भर जाती है तब कुल और जाति व्यथ को बातें 
होती हैं । हे अजुन ! वास्तविक धन्यता तो मेरी सश्ची भक्ति में ही है। जेसे 
नाले आदि तभी तक नाले कहलाते हैं जब तक वे गंगा में नहीं गिरते अथवा 
जिस प्रकार लकड़ियों के चन्दन, खेर आदि वर्ग तभी तक रहते हैँ जब तक 
वे आग में पड़कर उसके साथ एकरूप नहीं हो जाते वेसे ही जब तक कोई मेरे 
स्वरूप के साथ भक्ति द्वारा मिलकर समरस नहीं दो जाता तभी तक वह क्षत्रिय, 
वेश्य, त्री, शूद, अन्त्यज आदि के रूप में भासमान होता है। परन्तु जिस 
प्रकार समुद्र में डाला हुआ नमक का डला उसी में लीन हो जाता है, उसी 
प्रकार मेरे साथ समरस द्ोते ही जाति-मेदचाले भास का पूर्ण रूप से लोप हो 
जाता है। मनुष्य का जन्म चादे जिस जाति में हुआ हो पर यदि वह मेरी 
भक्ति करता है तो बह मुझे प्रिय है। इसीलिए हे अजन, चाहे पाप-योनि हो 
चादे बेश्य, शुद्र हो अथवा ज्री, सब लोग मेरी उपासना से ही मेरे स्थान 
तक पहुँचते दें ।” एबं संत ज्ञानेश्वर ने वर्णाश्रम व्यबस्था में भ्रविष्ट हुई संकीणता, 
विषमता और छणा को भक्ति का द्वार सबको खुला करके हटाने का यशस्वी 
प्रयक्ष किया और वे उसमें अत्यधिक सफल हुए । उन्होंने नष्ट होनेवाले वर्णाश्रम 
को सुधार कर संभाल लिया और सब अबेदिक पंथों को महाराष्ट्र में परास्त 
किया एवं भक्ति के लचीले सूत्र में बिखरे हुए हिन्दू समाज को एकत्र पिरोया । 
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इस प्रकार हिन्दूधर्म तथा समाज की रक्षा करने के लिए उन्होंने गोता-टीका का 
शत््र जेसा उपयोग किया । इस महान ग्रन्थ का स्थूल अवलोकन करने के पश्चात्‌ 
झब उसकी कुछ काव्यात्मक या साहित्यिक कलाविषयक विशेषताओं का 
अध्ययन करें । 

मूल संस्कृत भगवद्वीता में प्रमुखतया भगवान्‌ कृष्णचन्द्र और अज़ुन, इनका 
ही संवाद है। राजा धृतराष्ट्र और संजय इनका संलाप बहुत ही संक्षिप्त है । परन्तु 
संत ज्ञानेश्वर प्रतिभाशाली कवि थे श्रतः उन्होंने अपनी टीका में कथोपकथन का 
कलात्मक चित्रण करके टीका प्रबन्धकाव्य जेसी आकर्षक बनायी। उन्होंने 
भ्रीकृष्णचन्द्र और सबव्यसाची अजुन, गुरु और शिष्य, वक्ता और श्रोता तथा 
ध्ृतराष्ट्र और संजय इतने युगल संलाप के लिए निर्माण किये। मूल गीता में 
संमोहग्रस्त अजुन शिष्य की तरह गुरु, श्रीकृष्ण से प्रश्न पूछता है और भगवान्‌ 
भी उसी तरह उत्तर देते हें। अपवाद के लिए एक दो स्थलों में भगवान्‌ उसे 
सखा कहते हें । संत ज्ञानेश्वर ने भी अजुन को भक्त और सखा की भूमिकाओं 
में खूब चित्रित किया है जिसके कथोपकथन में आदता, भावुकता तथा ल्िग्धता 
भरी है। ऐसा प्रतीत द्वोता दे कि रंगमंच पर श्रीकृष्ण और अजुन में 
साभिनय संलाप हो रहे हैं और पाठक दशंक्र बनकर उसे समरसता से सुन 
रहे दहें। उनका ऐसा सजीव एवं रसभीना चित्र खींचा गया है जो देखते ही 
बनता हैं। वह वण्य नहीं है, आस्वाद्य है। पाठक मूल में पढ़ने का कष्ट करें। 
हानेश्वरी कौ अद्वितीय विशेषता है कि वह उत्स्फूत प्रवचचनात्मक काव्य है । 


झानेश्यरी रसभीना वक्‍तृत्व है :--पन्द्रहवें अध्याय के प्रारम्भ में और 
अन्य कई स्थलों पर ज्ञानेश्वर ने स्पष्ट कहा हे श्रोतागण, जिस प्रकार मेघ 
अपनी सारी जल-सम्पत्ति चातकों के लिए उलट देता है, उसी प्रकार श्री गुरुदेव 
ने मुझ पर अपनी करुणा को वर्षा की । इसी का परिणाम है कि जब मैं व्यथे 
की बकवाद करने लगा तब उस बकवाद से गीता का मधुर रहस्य निकल पड़ा ।? 
संत शानेश्वर ने नेवासे गाँव में देहाती श्रोताओं के सम्मुख गीता की काव्यबद्ध 
व्याख्या की । यह अन्य भाध्यप्रन्थों के जेसा विचारपूवेक और अन्य सामप्री 
के आधार पर लिखा हुआ प्रन्थ नहीं है। संत क्षानेश्वर समयरुफूर्त काब्य- 
पंक्तियों के द्वारा गीता के श्लोकों का अर्थ समझा देते थे और उनके शिष्य 
सब्िदानन्द बाबा उनकी उक्तियाँ लिखते जाते थे । ज्ञानेश्वरी कवि की कही हई हे 
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कवि की स्वयं लिखी हुई नहीं है। ज्ञानेश्वर द्वारा आम जनता को गौता का 
सरल व सुबोध अथ बताते हुए शञअनायास ज्ञानेश्वरी को रचना हो गयी । उन्होंने 
प्रारम्भ में शारदा, गुरु निशत्तिनाथ और श्रोताओं की इस प्रकार वंदना की है-- 


प्रथम मैं उस विश्वमोहिनी शारदा की वन्दना करता हूँ जो वाणी के नित्य 
नये-नये विलास प्रगट करती है और जो चातुय तथा कलाओं की शधिष्ठात्री 
देवता है। जिस प्रकार हाथ में चिन्तामणि आने पर सब प्रकार के मनोरथ सिद्ध 
हो जाते हैं, उसो भ्रकार मैं ज्ञानदेव कहता हूँ कि सत्मुरु भ्री निशत्तिनाथ जी की 
कृपा से मैं पृूणकाम हो गया हूँ । जिस प्रकार सागर में ज्ञान करने से त्रिभुवन 
के समस्त तीर्थों में ज्ञान करने का फल प्राप्त होता है अथवा जिस प्रकार अमृत 
रस का पान करने से समस्त रसों का आनन्द मिल जाता है उसी प्रकार मेरे 
समस्त इष्ट मनोरथ जिनके द्वारा सिद्ध हुए उन श्री गुरुदेव की में बार-बार 
वन्दना करता हूँ । दे सल्नन श्रोतागण ! आप गम्भीर और उदार अन्तःकरण 
के हैं इसीलिए मैं आपके चरणों में नम्न होकर कथा श्रवण करने की प्रार्थना 
करता हूँ । भ्रमर जिस प्रकार कमलों से पराग ले जाता है और कमलदलों को 
इस बात का पता भी नहीं लगने पाता अथवा जेसे कुमुदिनी ही यह बात 
जानती है कि किस प्रकार बिना अ्रपना स्थान छोड़े उदित हुए चन्द्रमा का 
आलिंगन किया जाता है उसी प्रकार आप अपने हृदय की निश्चऊ, कोमल और 
भ्रहणशील बनाकर मेरी वकक्‍तृता सुनिए ।” इसी प्रकार नव अध्याय के प्रारम्भ में 
सम्मुख बठे हुए गुरु की बन्दना करके वे श्रोताओं की प्रार्थना करते हैं-'जब वक्ता 
और श्रोताओं के मेल को अनुकूल वायु चलने लगती है तब हृदयरूपी आकाश 
में बकतृत्व के रसमेघ का संचार होता है। परन्तु यदि श्रोता छोग उदासीनता 
के कारण ठोक तरह से ध्यान न देंगे, तो वक्‍तृत्व रस का बना बनाया मेघ भी 
छिन्न-मिन्न हो जायगा | जेसे चन्द्रकान्तमणि को पसीजने में भ्रश्नत्त करने की 
शक्ति चन्द्रमा में ही होती है उसी प्रकार जब तक सहृदय श्रोता न हो तब॑ तक 
कोई वक्ता कभी वक्ता हो नहीं सकता ।? ज्यों ही संत ज्ञानेश्वर ने श्रोताओं से 
यह बिनती कौ त्यों ही श्री सदूगुरु निश्वतिनाथ ने उन्हें प्रवचन प्रारम्भ करने की 
आज्ञा दी। इस प्रकार प्रत्येक अध्याय के आरम्भ में गुर और श्रोताओं की 
पन्दना करके संत ज्ञानेश्वर गीता की टीका की वक्‍तृता प्रारम्भ करते हें । बन्दना 
में सदूगुरु की महत्ता, आध्यात्मिक आवश्यकता, उसको कृपा का अलोकिक 
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प्रभाव इत्यादि का तथा श्रोताओं की सहृदयता की आवश्यकता, महत्व, श्रवण 
करने की रीति, शेली इत्यादि का रसभीना एवं अलंकारों से ओतप्रोत बर्णन 
लगभग सात सौ ओविश्रों में भरा है । 


ज्ञानेश्वरी की दूसरी विशेषता है कि उसमें अध्यात्म और अरष्टांग योग जेसे 
क्लिष्ठ और दुरूद विषयों का विवेचन अत्यन्त सरल, सुबोध और अलंकृत भाषा 
में मिलता है जिसका श्रवण साधारण जन बड़े चाव से करते हैं । उक्त अगम्य 
विषयो का विवेचन संत ज्ञानेश्वर अनेकानेक दृष्टान्तों द्वारा तथा उपमा-रूपऋ 
द्वारा करते हैं। योगाभ्यास से कुंडली केसे जाग्त होती है, देखिये--'दहे अजुन 
वजच्नासन के ताप के कारण कुंडलिनी नाम की शक्ति जागृत द्वोती है। जिस 
प्रकार नागिन का कुंकुम के समान लाल बचा कुंडली बनाकर बेठता है, उसी 
प्रकार यद्द कुंडलिनी नामक छोटी नाड़ी साढ़े तीन फेरे की कुंडली मारकर और 
सिर नीचे करके नागिन की तरह सोई रहती है । विद्युत्‌ के बने हुए कंकण या 
अप्रि की ज्वाला की रेखा या सोने के बढ़िया घोटे हुये पॉसे की तरद्द यद्द 
कुंडलिनी नाभिस्थान की छोटी-सी जगह में अच्छी तरद्द बन्धनों से जकड़ी हुई 
पड़ी रहती है पर वज्जासन का दबाव पड़ते ही उठती है । फिर जिस प्रकार कोई 
तारा दृट पड़ता है अथवा सूय का आसन छूट जाता है अथवा स्वयं तेज का 
बीज प्रस्फुटित होने पर उसमें कोमल गाभ निऋलता है उसी प्रकार यद्द कुंडलिनी 
अपना पेरा छोद देती है झौर मानो अँंगढाई लेती हुई नामिकन्द पर खड़ी 
हो जाती है” इत्यादि । योगी का शरीर केसा श्रतीत होता है, पढ़िए--“योगी 
के अंगों की कान्ति या प्रभा ऐसी जान पड़ती है कि मानो शुद्ध स्फटिक का 
निर्दोष स्वरूप हो या रल्न का बीज प्रस्फुटित हुआ हो और उसमें कोमल कोटे 
निशले हां अथवा ऐसा लगता है कि सन्ध्याकाल का रंग लेकर यह शरीर 
बनाया गया है या यदद अन्तःस्थ चेतन्य के तेज की निमेल प्रभा है? इत्यादि । 
सन्त ज्ञानेश्वर जटिल आध्यात्मिक तत्वों को केसे सुगम करते दें देखिए ? अद्य में 
माया केसे उत्पन्न हुई 'जल पर जब काई बढ़ जाती है तब वह जेसे जल को ढोंक 
देती है अथवा निरथक बादल भी श्राकाश को छिपा देते हें वेसे माया ब्रह्म पर 
आवरण होता दे | पर यह रहने दीजिए, देलिए कि आँख का परदा आँख में 
बढ़कर आँख का देखना क्या बन्द नहीं कर देता, वैसे ही मेरी प्रतिबिम्बहूप त्रिगु- 
णात्मक छाया परदे की तरह मुझे ही छिपाये हुए है। जेसे जल में उत्पन्न होने 
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वाले मोती जल में जलरूप द्वोकर मिल नहीं जाते वेसे ही सब प्राणी मेरे ही होने 
पर मत्स्वरूप नहीं होते । ( अ. ७ ) काम-क्रोध जेसे सूक्ष्म और अवणनीय 
विकारों का वर्णन पढ़िए । 'ये काम-क्रोध बड़े ही क्र दें, इन्हें काल ही सममो। 
ये ज्ञान निधि के साँप, विषय कन्दरा के बाघ व भजन माग के घातक हैं | ये 
देहरूपी दुर्ग के पत्थर, इन्द्रिय श्राम के बरी दें, इन्होंने सारे संसार में अज्ञा- 
नादि रूप से गदर मचा रखा है। ये बिना जल के ही डु॒बा देते हैं, बिना आग 
के ही जला देते दें, बिना बोले ही प्राणियों को लिपटा लेते दें । ये बिना शत्र के 
मारते हें, ज्ञानियों की तो बाजी मारकर जान ही ले लेते हैं । उन्होंने सन्‍्तोष बन 
काट डाला है, धेयदुग गिरा दिए हैं और आनन्द के पौधे उखाड़ फेंके दें । 
'मया ततमिदं सवम” इन पदों पर उत्तरोत्तर अधिकाधिक उत्तम दृश्टान्त या 
उपमा देने का उनका प्रतिभा-कौशल देखिये 'जेसे दूध का जमना ही तो दही है, 
चेसे मेरा ही विस्तार यह जगत्‌ है | अथवा बीज ही जेसे श्रृक्ष होता है, या सोना 
ही अलद्बार बनता है बेसे ही यह जगत मेरे अकेले का द्दी विस्तार है ।” सम्त 
शानेश्वर आध्यात्मिक रूपका का केसे कौशल से व्यवहार करते थे, पढ़िए-- अब मैं 
अपने हृदय को चौकी बनाकर उस पर श्री गुरुदेव के चरणों की स्थापना करता 
हूँ । समस्त इन्द्रियों के किश्चित्‌ खिले हुए फूल ऐक्य भाव से अपनी अंजलो में 
भरकर यह पुष्पांजलि मैं अध्य के रूप में श्री गुरुदेव को अर्पित करता हूँ । जो 
एकनिष्ठ वासना अनन्य भक्ति भाव से शुद्ध हो चुकी हे उसी को चन्दन के रूप 
में मानकर में श्री गुरुदेव को इसका अखण्ड तिलक लगाता हूँ । आनन्द को 
सुगन्ध से सुगंधित अष्ट सात्विक भावों का खिला हुआ अ्रष्ट-दल-कमल में उन 
पर चढ़ाता हूँ । में अहंकाररूपी धूप जलाकर उन गुरु चरणों के आगे सोइहं- 
रूपी दीपक से आरती करता हूँ और समरस भाव से उन्हें निरन्तर आलिंगन 
करता हूँ। मैं अपने शरीर ओर प्राण दोनों के खढ़ाऊँ बनाकर अपने गुरुदेव के 
चरणों के नीचे रखता हूँ और भोग तथा मोक्ष का राई-नोन उन पर से उतारता 
हूँ ।! दत्यादि । 

अद्वेतासतवर्षिणी टीका :--भगवद्ीता अद्वेत का श्रतिपादन करती है 
झौर संत ह्ानेश्वर कदते हें कि मेरी टीका ( ज्ञानेश्वरी ) में अद्देत का विवेचन 
ओतप्रोत है। मानो ज्वानेश्वरी में सत्र अद्वेतार्रत को वर्षा दो रही है। सचमुच 
अध्याय सन्नति, छोका के भावा् अथवा स्पष्टाथ देते हुये सबच्न ज्ञानेश्वर का यह्दी 
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ध्यान अखण्ड रहा है । मानो अद्वेत के सूत्र में उन्होंने अठारह अध्याय पिरो दिये 
हैं।उ नका रचना कौशल यह है कि जन्य-जनक-भाव से एक अ्रध्याय से दूसरा 
अध्याय आप ही आप विकसित होता है और सब श्ञानेश्वरी को एक प्रबन्ध 
काव्य का स्वरुप प्राप्त द्वोता है। श्रीकृष्ण, अजुन, धृतराष्ट्र, संजय, सद्गुरु, 
शिष्य, वक्ता और श्रोताओं के स्वभावों के ऐसे यथाथ और श्राक्षक चित्र 
उन्होंने उन्हीं के संलापों द्वारा खींचे हैं कि ऐसा कलापू्ण और भावरम्य स्वभाव- 
चित्रण गीता की अन्य किसी टीका में नहीं मिलेगा । रुक्ष टीकाप्रन्थ को प्रबंध- 
काव्य जेसे रसभीने और प्रभावकारी स्वभाव-चित्रण से युक्त बनाना संत ज्ञानेश्वर 
की अनूठी साहित्यिक यशस्विता का काये था । 

साहित्य की परतत्वनिष्ठ व्याख्या ;--गीता की व्याख्या करते समय 
संत ज्ञानेश्वर को अपनी कवि-प्रतिभा का जाग्रत भान था अ्रन्यथा नौ हजार 
ओविशों में तीन हजार उपमा, रूपक, उस्परक्षा, दशन्त इत्यादि अलकझ्जारों का 
समुचित और रसोत्पादक उपयोग वे न करते। वास्तव में वे किसी भी 
प्रतिमान के आधार के विना मुंह से वाक्य नहीं निकालते थे। यह अलौकिक 
प्रतिभाशाली कवि रूपकी द्वारा ही सोचा करता था। कहते हैं कि कवि की 
प्रतिभाशक्ति रसोत्पत्ति करने की अपेक्षा अलंकारों की उचित योजना करने में 
ही प्रतीत होती है, क्‍योंकि अलड्डारों की निर्मिति में और योजना में कल्पना 
शक्ति, स्फूति, व्यावहारिक चतुरता, बुद्धि का पंनापन, अवलोकन की सूच्मता 
इत्यादि की परीक्षा होती है। रसोत्पत्ति का श्लोत कवि की सहंदयता ही है । 
अतीव रसभीना काव्य श्रलद्वारदीन हो सकता है तथा अलड्डारों से भारयुक्त 
काव्य निरस, रसहीन हो सकता है । परन्तु सचा और श्रेष्ठ काव्य उसे ही कहा 
जा सकता दे जो रस से ओतप्रोत हो और अलड्डारों से सशोभित हो। 
संक्षेप में सहृददयता और कल्पना शक्ति के संयोग से जो सृष्टि होती है वही खरा 
काव्य है। अतः संत ज्ानेश्वर ने ज्ञानेश्वरी' में काव्य की सुन्दर व्याख्या की है-- 
वाणी के व्यवहारों में काव्य श्रेष्ठ है, पर उसको ( काव्य को ) रसिकता की संगति 
प्राप्त होनी चाहिये ओर उस रसिकता में भी परमाथतत्व की रुचि या लालसा 
भरी रहना अत्यावश्यक है ।” ( अध्याय १८ थॉ ) आप अन्यत्र भी साहित्य की 
व्याख्या करते हें---“जिस प्रकार कुलीन सत्री में लावण्य ( सुन्दरता ), गुण और 
पातिब्रत भी होते हैं, उसी अ्रकार कविता की पंक्तियों में साहिध्य का ललित गुण 
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शर शांतरस दोनों ही स्पष्ट रूप से दिखाई देने चाहिये ।? संस्कृत साहित्य 
शाख्रज्ों ने वाक्य रसात्मकं काव्यम! माने रसभीना वाक्य काव्य कहलाता है ऐसी 
काव्य की सवमान्य व्याध्या की । उसके पूर्व कई साहित्यशात्रक्ञों ने श्रलझ्ारों को 
या अपूच निर्माण क्षमता को अथवा आओऔचित्य को या ध्वनि ( व्यककता ) को 
अथवा रस को ही काव्य की आत्मा मानकर काव्य की व्याख्या करने का प्रपश्च 
किया । परन्तु काव्य में परमाथतत्व का किसी ने भी उल्लेख नहीं किया । संत 
जञानेश्वर की दृष्टि से काव्य में बाह्य सौन्दर्य ( अलड्डार ) दोना और रसभीनापन 
होना आवश्यक तो है ही, परंतु इसके अतिरिक्त उस काव्य को शांतरसपूर्ण माने 
परमाथनिष्ठ दोना आवश्यक है। ज्ञानेश्वर केवल मनोरशनवादी या कलावादी 
अथवा सौन्दर्यवादी कवि नहीं थे। वे कला, सुंदरता, अलड्जार इत्यादि फो साधन 
या भूषण मानकर उनका डपयोग काव्य के परमार्थनिष्ठ रसभीनेपन की उत्पत्ति 
में करना कवि का कतंव्य समझते थे । खरे लोकमज़लवादी और संत कवि को यही 
मनोभूमिका हो सकती है । लोकमड़लवादी कषि निरा लोकरछ्नवादो हो नहीं 
सकता । निरी लोकरजनवादिता में तत्त्वश्रष्टता और द्दीनता है, ध्येयशून्यता है । 
ज्ानेश्वर पंहले संत थे बाद में कवि बने | संतपन उनके कवित्व का स्लोत था । इसी 
लिए अपनी अलौकिक काव्यप्रतिभा का विनियोग उन्होंने समाज के उद्धार में 
किया ओर गौता की टीका करने में अपनी अपूव निर्माणक्षमता प्रदर्शित की । 
अठारहव अध्याय के अंत में वे समाधान व्यक्त करते हैं--“इन पंक्तियों की रचना 
में मैंने ब्रद्मरस से सुंगधित किये हुए अक्षर इस प्रकार रखे हैं कि उन्हें छोटे बच्चों 
से लेकर बड़े तक सभी लोग बहुत सहज में समझ सकते हैं। इसके श्रवण से 
प्रत्येक व्यक्ति को अत्यानन्द के अनुभव का सर्वोच्च अंश आ्राप्त होगा और उसकी 
समस्त इन्द्रियाँ पुष्ट होंगी। चकोर अपनी शक्ति से चंद्रमा का उपभोग करके 
सुखी होता है, परंतु उस चंद्रमा की चाँदनी क्या और किसी को प्राप्त नहीं हो 
सकती ? ठीक उसी प्रकार अ्ध्यात्मशास्र के अधिकारी व्यक्तियों को इसके गम्भीर 
रहस्य का ज्ञान होता है किंतु केवल इसकी वाक्‌-चातुरी से भी बहुत से जन सुखी 
दोते हैं ।” एवम्‌ अपनी परमाथ्थनिष्ठ सुंदर काव्य कृति से वे क्ृताथता का 
अनुभव करते थे । 

काव्य का प्रयोजन /--भला संत ज्ञानेश्वर आत्मसमाधान का क्यों नहीं 
अनुभव करते १ जिस प्रयोजन से उन्होंने ज्ञानेश्वरी कद्दी थो वह पूरा हो गया । 
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उनका काव्य-प्रयोजन संक्षेप में यह भा-इस रचना से पिशाच, तक के अन्तःकरण 
में भी सात्विकशशि का स्लोत उम्रड़ पड़ेगा और इसके श्रवण से संतों के मन की 
तो आत्मश्रमाधि ही लग जायगी । इस वाग्विलास से यह सारा विश्व ग्रीता्थ से 
ओोतप्रोत हो जायगा और मैं संसार के लिये एक आनन्दमय मंदिर हो खा कर 
दूँगा । मेरा व्याख्यान सुनकर विवेक भी बोलने लगेगा, श्रोताओं के कान और मन 
साथक हो जायेंगे और इन्हीं आँखों से परमात्मतत्व के दर्शन होने लगेंगे झौर 
सबके लिये सुख का पव निर्मित होगा ।” इतने उदात्त, पवित्र और परमार्थपरक 
प्रयोजन से प्रेरित होकर संत ज्वानेश्वर ने ज्ञानेश्वरी कही और यदि उसकी सफल 
समाप्ति से उन्हें समाधान मिला होगा तो उसमें अनुचित क्‍या था ? 


झानेश्वरी की कलात्मक श्रेष्ठता या माद्दात्म्य :--लब्धप्रतिष्ठ भ्र॑प्रेजी 
साहित्यशास्रज्ञ वॉल्टर पेटर श्रेष्ठतला (97686 2-7) की एवं व्याख्या करते हैं- 
॥0 48 07 6 पृष&ए छत 80007 70 ग्रतठिला।8 067 ००07#708, 408 
0070888, 408 ए&776079, 08 8706 ५0 87680 ९7०8, ०: .6 
१९७फ रण प.घ6 7006 ० 7०२०४, 0 ० 872007689 ० 7006 
जा 70, 080 ४6 876807683 ० ४6 ॥00'७७ए 8४0 0०एशापेड, 
(जए0१ 06 ०णाग[४ं०गा8 88 ०ग#0परशंपए 2०0०0 8४0, प्र०व 
[0 ०6 00ए०४९१ प्रा/]र०/ ६0 .॥6 ॥70706886 0 7008 #0[0070898, 
00 ४6 7९१९७779#४० ० ४४6 ०॒ए7०88९0 07 (06 शाएशा०॥४ 
र्ण 0प्ाए 8ज्ाए8प्रा०४8 जीप ०६० ०0४०१. ..... ए 0ए७७ ७70 
80076 0686 वष&068 ० जांधते ते 80प), .80 6६)॥॥ &70 
प्रए४0.67प्राआ6 & ६; 7९8807980006 #7प्र*॑ंपा'०, ।0 ह88 8076- 
72 ०४6 80प्री एण पष्रगाक्षप ए 40, ॥0 38 प्र00प770०१९ए 
& 276७0 &70.” वह खरी श्रेष्ठ कलाकृति है जिसमें रचना कौशल, सुंदरता, 
रसभीनापन इत्यादि गुणों के साथ उत्पीड़ितों के प्रति सहानुभूति, सब के कल्याण 
की तड़पन, विश्व का उद्धार करने की तीत्र इच्छा, शआत्मसाक्षात्कार का अनुभव 
इत्यादि प्रतीत होते हैं।” अब दम पाठकों से विनती करते हें कि थे बुद्धिमानी 
से देख कि उपयुक्त कसौटी ब्लानेश्वरी पर घटती है या नहीं। ज्ञानेश्वर प्रन्थ 
समाप्त करने के पूर्व प्राथना करते हैं कि “इस भ्रन्थ रूपी धर्म-कीतेन की जो सुख 
डरप समाप्ति हुई है वह आप सब सज्जन श्रोताओं की कृपा का फल है। अब 
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समस्त विश्व की आत्मा वह परमेश्वर इस वाराय यज्ञ से संतुष्ट होकर मुझे 
केवल इतना ही प्रसाद प्रदान करे कि दुष्टों की नजर सीधी हो जाय, उनके हृदय में 
सत्कर्मों के प्रति प्रेम उत्पन्न हो और भूत मात्रों में परस्पर हार्दिक मेत्री हो । पापों 
का अंधकार नष्ट हो, शआत्मज्ञान के प्रकाश से सारा विश्व उज्ज्बल हो और 
जो प्राणी जिस बात की इच्छा करे वह उसे प्राप्त हो। समस्त मन्नलां की वर्षा 
करनेवाले संत सब्बनों का जो समुदाय है, उसकी इस भूतल के भूत मात्र के 
साथ अखण्ड भेट हो । ये संतजन मानों कलड्ढहीन चन्द्रमा अथवा तापहीन सूर्य 
हैं और सभी लोगों के सदा के सगे सम्बन्धी हैं । सारांश यही है कि तीनों 
भुवन अद्वेत सुख से परिपूर्ण होकर अखण्ड रूप से उश्व आदि पुरुष के भजन में 
लगें और विशेषतः जो व्यक्ति अध्ययन-अध्यापन में रत हैं उन्हें ऐहिक तथा 
पारलौकिक सुख को प्राप्ति हो । अंत में इस प्रंथ की पविश्र सम्पत्ति से प्राणी मात्र 
को उत्तरोश्तर सम्पूर्ण सुखों की प्राप्ति हो ।” क्या वॉल्टर पेटर के कहने का प्रत्येक 
शब्द ज्ञानेश्वरी पर घटता नहीं है ? तीन सौ वर्षो के पश्चात्‌ संत कबि महाराज 
एकनाथ ने ब्ानेश्वरी के संबंध में कह कि यह अमृत परोख कर रखा हुआ थार 
है । इसमें अपनी ओवी मिलाना अमृत में क्षार मिलाना है। सचमुच ज्ञानेश्वरी 
में चातुये समाया हुआ है, सिद्धांत सुरुचिपूर्ण बना है, सुख सौभाग्य से हृष्ट 
पुष्ट हुआ है, सौंदय पवित्रता से अधिक आकर्षक बना है, रस अधिक आस्वाय 
हुए हैं, कला कौशल अधिक हय बना है, शब्द-श्री अति शोभायमान हुई है, 
विवेक तरु फूले हैं और अध्यात्म का बोध सुकुमार बनकर सबके लिये सुगम 
ओर सुसेब्य हुआ है और भक्ति सबकी सखी बनी है। शानेश्वरी की महिमा कौन 
पूरी तरह से बखान कर सकता है। ज्ञानेश्वरी का साहित्यिक मूल्याइुन करते समय 
लब्धप्रतिष्ठ साहित्य-इतिहास लेखक भ्री वि० ल० भावे ने लिखा है--'ज्ञानदेव की 
कृति कज्ञानेश्वरो' ही नहीं अपितु वागीश्वरी भी है। वह जेसे एक ध्मक्षेत्र है 
वेसे वह काव्यगज्ञा भी है। ज्ञानदेव की प्रतिभालता के कुसुर्मों में वह दिव्य 
गुण है कि न वे कभी सूखते हैं न उनकी सुगन्ध कम हो सकती है। ऐसे अमोल 
पुष्पों की वाग्वेजयन्ती से ज्ञानदेव ने महाराष्ट्र शारदा को सुशोभित किया है / 
संक्षेप में हम इतना दी कहेंगे कि ज्ञानेश्वरा मराठी साहित्य या भारतीय साहित्य 
का ही नहीं अपितु संसार के वाब्मयोदधि का एक उज्ज्वल रन्न है । 

ज्ञानेश्वरी की रचना कर संत ज्ञानेश्वर स्वयम्‌ अपने जन्म की कृताथता 
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सम्पादित करने के आनंद में मप्त हुए थे परन्तु उनके ज्येष्ठ आता और गुरु 
निवृत्तिनाथ ने उनको उपहास में कद्दा कि तुमने आखिर मीठा क्यों न द्वो परंतु 
जूठा ही खा लिया माने भगवान्‌ श्रीकृष्ण के उच्छिष्ट बचनों की दी टीका को । 
इसमें तुम्हारी मौलिक प्रतिभा कम है अतः दूसरी ऐसी रचना करने की चेष्टा 
करो कि जिसमें तुम्हारी मौलिकता का पूरा दशन हो और वाग्विलास देखने को 
मिले।” संत ज्ञानेश्वर ने गुरु की सम्मति का तथा अभिप्राय का मम तुरंत प्रहण 
किया और वे “अम्ृतानुभव! की रचना करने में संलम्त हुये । 

अम्ृतानुभव का सारः--न्ञानेश्वरी में परतत्त्व को स्पशे करनेवाले 
शांतरसपूर्ण काव्य का श्रकष है किन्तु अम्रतानुभव में साक्षात्कार के बल 
पर विवेचित तत्त्वज्ञान का श्रकर्ष है । झ्ानेश्वर महाराज का भौलिक तत्त्वज्ञान 
झम्ृतानुभव में अधिक स्पष्ट हुआ है। तत्त्वज्ञान जेसे रुक्ष विषय को 
जशानेश्वर ने अपनी प्रतिभा से रसभीना एवम्‌ सुन्दर बना दिया है। यहाँ 
उन्होंने बौद्धों के शून्यवाद या अनात्मवाद, सांख्यों के पुरुष-प्रकृतिवाद और 
अज्ञानवाद का पूरा खंडन करके अपने चिद्विछासवाद या स्फूर्तिवाद की तकयुक्त 
स्थापना की है। अनेक दृश्टान्त देकर उन्होंने यह प्रस्थापित किया कि संसार 
मिथ्या, मायिक या अज्ञानमय नहीं है बल्कि चेतन्य का, श्रीविष्णु का विलास है । 
यद् जगत्‌ केवल चिद्दिलास है, आनन्दमय है, वस्तुप्रभा है।। ब्रह्म ने प्रकाश के 
कपाद खोले अर्थात्‌ नाम-रूपात्मक जगत्‌ विकसित हुआ। द्रष्टा और दृश्य 
का पूर्ण ऐक्य है। संसाररूपी दृश्य को मिथ्या, मायिक या अश्रध्यारोपित 
मानने का कोई कारण नहीं है। यह संसार चिट्रूप ही है। चिस्पुरुष ही अपने 
आप को ( रूप को ) देख रह्या हे। यह दृश्यजगत्‌ परब्रह्म की आत्मप्रतौति 
है। अम्ृतानुभव के अन्त में उन्होंने अद्वेत में भक्ति केसे हो सकती है यह बहुत 
स्पष्टता से विवेचित किया और जोर देकर कहट्टा कि भक्ति से ही साधारण जन 
मुक्ति पा सकते हें । 


यह संत झ्ञानेश्वर का सचेथा स्वतंत्र भ्रंथ है। इसके मजलाचरण के प्रथम 
पाँच 'छोक संस्कृत में हें । शेष ग्रंथ ओवी छंद में है । इसकी ओवीसंख्या ८०६ 
और अध्याय-संख्या दस है । तत्त्वज्ञान के परमोत्करषे का यह प्रंथ है। यद्द स्वयं 
सिद्धानुवाद है । सिद्ध, संत एवम्‌ मद्दाकवि ज्ञानेश्वर के अनुभव का यह अमृत 
है। तत्त्वज्ञान और काव्य का ऐसा अपूर्व मनोहारी संगम अन्य प्रंथ में नहीं मिलता । 
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संत ज्ञनेश्वर ने ज्ञानेश्वरी और अम्तानुभव के अतिरिक्त हरिपाठ के सत्ताइस 
अभँग रचे, चांगदेव पेंसठी कद्दी और लगभग सात सौ शभंगों की सरस 
रचना की । हरिपाठ के अभंग वारकरी सांप्रदायिकों की प्रातः और साय संध्या 
दें । उनकी रयना अति कोमल, नाद मधुर और सरस है । इनके द्वारा प्राकृत अरनों 
की सगुणोपासना का प्रभावकारी उपदेश दिया गया है। संत ज्ञानेश्वर निगुण और 
सगुण को एकरूप मानते थे । उनकी शष्टि से उनमें भेद या विरोध नहीं है । सगुण 
के आगे की सोढ़ी निगुंण है । अतः हरिपाठ के सत्ताईस अभंगों में उन्होंने सगुण 
भक्ति के प्रेम की वर्षा की और उसकी महत्ता प्रस्थापित की । इनमें रामकृष्ण हरि या 
विट्ठल, विट्ठलछ भगवन्नाम का अदर्निश उच्चारण करना व स्मरण करना मुक्ति का 
सर्वश्रेष्ठ साधन बताया गया है। चांगदेव पेंसठी में केवल अश्टंग योग से ( देद्दिक 
तप से ) ब्रह्मप्राप्ति नहीं होती प्रत्युत अद्ृद्भार बढ़ता है अतः योग की सहायता 
के लिये भक्ति की अत्यावश्यकता है, इत्यादि का प्रभावकारी विवेचन है। उपयुक्त 
विवेचन से मंजे हुये योगी चांगदेव भक्त बने । ज्ञानेश्वर महाराज के सफुट अभंगों 
में कुछ निगुणपर हें और बहुत सारे सगुणपर हैं । कुछ ऐसे भी अभंग हैँ 
जिनमें योग का संकेत या पुट मिलता है। कतिपय अंगों में अद्ेत का प्रतिपादन 
है | ज्ञानदेव कहते हैं कि अद्वेत में भक्ति है । यह अनुभव करने की बात है बोलने 
की नहीं । वे स्वयम्‌ ऊँचे भक्त थे अतः उन्होंने अपने उदाहरण से जनता को बता 
दिया कि अद्वेत में सगुण भक्ति की जा सकती है । बहुतेरे अभंग श्रीकृष्ण (बिट्ठल) 
के प्रेम से ओतप्रोत हैं। एक अंग में वे कहते हैं दे प्रभु! मैं तुझे सगुण 
कहूँ या निगुण ? मुझे तो एक गोविंद ( विष्णु) सगुण और निगुण दोनों जान 
पढ़ते हैं ।” उक्त सगुण-निगुण रूप की उपासना को ही ज्ञानेश्वर अमेदभक्ति, 
अद्वेत भक्ति, ज्ञानोतर भक्ति और पराभक्ति आदि नामों से संबोधित करते हैं। इनके 
रचे हुये अभंगों में विषयवेचित्रय भी दिखाई देता है। उन्होंने अंध पुरुष, ग्वालिन, 
पायक, कंबल, हृत्यादि विषयों पर भी श्रभंग रचे। इनमें सहज भक्ति का 
सरस व सुंदर दशन होता है। संत ज्ञानेश्वर प्रेमहूप विष्णु ( विटठल ) के 
भक्त थे। इस प्रेमस्वरूप परमात्मा के दशेन के लिए भक्त विरहिणी जेसा बेचेन 
दोता है। भतः उन्होंने विरद्दिणी नामक अंगों की अति कोमल और सरस 
रचना करके मधुरा भक्ति की धारा महाराष्ट्र में बहाई । भक्त के हृदय की व्याकुलता 
उक्त अभंगों में रसभीनता से भरी है। मानो परमात्मा प्रियकर हे और भक्त 
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श्रिया है। परंतु भक्त की विरहावस्था का स्वरूप वेषयिक अथवा ह्वीन नहीं है । 
वह प्रेमानुभूति की तीत्र अवस्था है। 'परानुरक्तिभेक्ति” तत्व के अनुसार वह 
शुद्ध प्रेम या भक्ति है । कोई कहता है कि यह परिणाम सूफी पंथ का हे । परंतु 
संत ज्ञानेश्वर के पूव या समय में मुसलमानों का प्रवेश महाराष्ट्र में नहीं हुआ था । 
अतः उक्त आरोप निराधार है। भागवत में भक्तों की विरहावस्था का खूब वणन 
मिलता है | श्रतः वह प्रभाव भागवत का दो सकता है। संत ज्ञानेश्वर की अभंग 
रचना काव्य की दृष्टि से बड़ी मनोहारिणी है। उसमें भावना कौ व्याकुलता, 
आतंता, कल्पना की विशालता और शब्दों की सकुमारता का सुंदर समन्वय है । 
उनके अभंग भावी अभंगकारों के लिए स्फूर्ति का मानसरोवर बने । जेसे महाकवि 
व्यास के संबंध में कहा जाता है “व्यासोच्छिष्ट जगत्‌ सवम्‌” वेसे द्वी मराठी के 
साहित्य जगत्‌ में 'ज्ञानदेवोच्छिष्टम-सवंम्‌” सिद्धान्त अटल सत्य है। संत ह्वानेश्वर 
ने न केवल सवजनहित के लिए वारकरी पंथ को सुध्ढ़ किया अपितु महाराष्ट्र में 
संत साहित्य की गंगा बहाई । न केवल जबतक मराठी साहित्य जीवित रद्देगा तब 
तक संत ज्ञानेश्वर का स्मरण किया जायगा प्रत्युत जबतक संत ज्ञानेश्वर का स्मरण 
रहेगा तबतक ही मराठी साहित्य जीयेगा । वे जितने श्रेष्ठ योगी व तत्वज्ञानी थे 
उतने द्वी श्रष्ठ महाकवि थे । वे केवल महाकवि ही नहीं थे शत्युत संत कवि थे । 
'कबिता करके तुलसी न लसे कविता लसी पा तुलसी की कला” सुभाषित संत 
ज्ञानेश्वर पर पूरी तरह से घटता है । 


संत शानदेव की हिन्दी में पद्रचनाः:--हम पहले बता चुके हैं कि 
संत ज्ञानेश्वर ने उत्तरी भारत के तीथों की यात्रा की थी। अतः उनका हिन्दी 
भाषा से परिचय होना बिलकुल संभवनीय है। उन्होंने हिंदी में जो रचना की 
उसके दो पद उपलब्ध हुए हें । वे निम्नलिखित हैं--- 


सब घट देखो माणिक मोला 
केसे कहूँ में काला धवला 
पंचरग से नन्‍्यारा डोय 
लेना एक ओर देना दोय ( भुवपद्‌ ) 


निगुण ब्रह्म भुवन से न्यारा 
पोथी पुस्तक भये अपारा 
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कोरा कांगद्‌ पढ़कर जय 


लेना एक और देना दोय। 


अलल पुरुष में देखा रृष्टि 

करकर आउन समार मुष्टि (१) 
छाटा में कछू न होय 
लेना एक ओर देना दोय। 


खलल दिया. शत्रिलिका 

तिरते तिरते मन न थका 
इस पार न भावे कोय 
लेना एक न देना दोय। 


निगुंन दाता कता इतों 
सब ज़ुग बन मो आपहिता 
सदा स्वेदा अश्चल दोय 
लेना एक न देना दोय॥ 
भगवान सब प्राणियों में समाया हुआ है। इसका कोई रूप नहीं है, उसे 
काला और धवल केसे कहा जा सकता है। पोथीक्ञान से निगुण ब्रह्म नहीं 
जाना जा सकता । उस अलख!” को अन्तदंष्टि से 'लखा” जा सकता है। इश्यादि। 
दूसरा पद है-- 


सोई कथ्या ये नहीं गुरु का वष्या 
दुनिया तजकर खाक रमाई, ज्ञाकर बैठा बन माँ। 
खेचरि मुद्रा वज्ञासन मां ध्यान धरत है मन मो | 
तीरथ करके उम्मर खोई जागे ज्ञुगति मो सारी। 
हुकुम निवृक्ति का शानेश्वर को तिनके ऊपर जाना। 
सद्गुरु की कृपा भई तब आपहदि आप बविछाना॥ 
बनवास, मुद्रा, आसन, अभ्यास, तीर्ाट० और पोथीज्ञान से सथा ब्रैराग्य 
उत्पन्न नहीं होता । बद गुरु के अनुप्द से दी प्राप्त होता है और उसीसे परमार्थ- 
पथ प्रशस्त होता है। उपयुक्त पदों से स्पष्ट होता है कि संत श्ञानदेव के योगी होते 
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हुए भी हृठयोग की क्रियाओं में उनकी आस्था नहीं थी। दम पहले बता चुके 
हैं कि उन्होंने हठयोगी चांगदेव को प्रेम, भक्ति के मार्ग का ही उपदेश दिया था 
ओर चांगदेव ने उसे स्वीकार भी किया था। संत क्ञानेश्वर संसार में जल में कमल 
जेसे रहकर प्रश्गत्ति के साथ परमार ( निशत्ति ) साधने के पक्ष में थे । वही संदेश 
उन्होंने उपयुक्त हिंदी पद्दों में कद्दा। पहले पद की पहली पंक्ति में 'मौला शब्द 
केसे आया कदना कठिन है, क्योंकि ज्ञानेश्वर की हिंदी पर मुसलमानी शब्दों का 
प्रभाव होना असंभव प्रतीत होता है। मुझे तो लगता है कि 'मौला” शब्द 
लिपिक के या कंठस्थ करने वाले की असावधानी से आया है। श्रथवा उन्होंने 
घवला! के साथ यमक साधने के लिए मौलिक मोलवान का नया रूप मौला 
बनाया होगा । दूसरे पद में दुनिया, खाक, उम्मर, हुकुम, इत्यादि विदेशी शब्द 
हैं । संभव है कि दूसरा पद उत्तरी भारत में तीथ यात्रा करने के पश्चात्‌ उन्होंने 
रचा होगा, क्योंकि तब उत्तर भारत में मुसलमानों का श्रभाव पर्याप्त बढ़ चुका 
गा। चाहे जो कुछ हो, यह राष्ट्रभाषा हिंदी के लिए गौरव तथा सौभाग्य की 
बात दे कि भद्दाराष्ट्र के संतश्रेष्ठ और मराठी के कविकुलशेखर ज्ञानेश्वर ने 
उसमें पदों की रचना की थी । 


संत हानेश्वर के भार और बदन भी ऊँचे संत कवि थे। संतश्रेष्ठ नामदेव 
ने उनके सम्बन्ध में कहा 'ईश्वर की वे विभूतियाँ चली गयीं, संसार में अब उनकी 
कीर्ति रह गयी । कानों से बेराग्य की जो बातें सुनी, उन्हें सनाने वाला अब 
कोई नहीं मिलेगा । लोक ज्ञान का उपदेश देंगे पर निवृक्तिनाथ कौ जो साधना 
थी, वह नहीं मिलेगी। कई विद्वान अथे सममादेंगे परंतु सोपानदेव के एकान्त 
से जो परमार्थ की साक्षात्‌ शिक्षा मिलती थी वह नहीं प्राप्त होगी । मुक्ता बाई के 
विषय में क्‍या कहूँ ? कुछ कहना ठीक नहीं है। मुक्ताबाई ! तेरी बात तेरे ही 
साथ चली गयी ।” उपयुक्त उद्गार से स्पष्ट होता है कि निह्ततिनाथ, सोपान और 
मुक्ताबाई के वियोग से संत नामदेव झति व्याकुल हुए । अतः इनकी तथा इनकी 
साहित्यिक रचनाओं की संक्षिप्त जानकारी यहाँ दो जाती है ! 


निवुक्ति नाथ ( १२०२-१२६६ ):--ये संत झानेश्वर के ज्येष्ट आता 
एवं गुरु ये। जब ये आठ वर्ष के थे तब गैनीनाय से उनका साक्षात्कार हुआ । 
डस्र समय गेनीनाथ श्यम्बकेश्वर के पास गुफा में तपथ्षरण में निमम थे । सकुमार, 
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तेजस्वी निवृश्तिनाथ को देखकर गेनीनाथ फूले न समाये । इतिद्वांस की पुनराइत्ति 
दोती है। जेसे बाल ध्रुव को ऋषि नारद मिले वेसे निश्तिनाथ को गेनीनाथ 
मिले । गेनौनाथ ने उन्हें त्रह्मयोध कराया और नाथ सम्प्रदाय में थारू योगी 
निग्ृ्तिनाथ का प्रवेश हुआ | गुरु गेनीनाथ ने उनको श्रीकृष्ण की ठपासना 
बतला कर नामस्मरण का प्रचार करने का आदेश दिया । आगे चलकर निडसि 
नाथ ने अपने भाई बहिन को नाथ पंथ में मिला लिया। मे उनके गुरु बने । 
निशत्ति नाथ ने कई अभंगों की सरस और सफल रचना की । विशेषतया उन्होंने 
अपने अनुज एवम्‌ शिष्य की, ज्ञानेश्वर की काव्यप्रतिभा को बहुत प्रोत्साहित 
किया । उनका ज्ञानेश्वर पर अगराघ प्रेम था। इसका परिणाम यद्द हुआ कि 
ज्ञानेश्वर के पश्चात्‌ दो मद्दीनों में उन्होंने समाधि ली । 


सोपानदेध ( जन्म सन्‌ १२७७, समाधि सन्‌ १२९७ ):--आप ह्वानेश्वर के 
अनुज ये। आप एकान्तसेवी और मितभाषी थे। आपने भी कई अभंगों की 
रसभीनी रचना कर श्रभंग साहित्य समृद्ध किया । 


मुक्ताबाई ( जन्म सन्‌ १२७९, समाधि सन्‌ १२९७ ):--मुक्ताबाई संत 
शानेश्वर की छोटी बहिन थी। थह सचमुच जीवन्मुक्त थी। उसने अपना नाम 
साथेक किया | वह ऊंची कवयित्री थी। उसकी काव्यप्रतिभा बाल्याबस्था में 
दी प्रगल्भ हुईं थी। एक बार बालक ज्ञानेश्वर गुस्सा होकर गुफा में छुपे थे, क्यों- 
कि गाँव के अन्य लड़के उसे भ्रष्ट संन्‍्यासी का पुत्र कद्द कर बिद्ाते थे । अनुजा 
मुक्ताबाई ने अग्नज को सममाने के लिए समयस्फू्त दस अभंगों की अति रस- 
भीनी रचना की जो अब भी महाराष्ट्र में अनेक को कंठस्थ दें। आगे चलकर 
उसकी काव्यप्रतिभा बहुत फूली और फली । सचमुच वह देवी भक्तिम और 
स्थितप्रह्ना थी। उसने हठयोगी चांगदेव को “सत्य ब्रह्नश्षान का उपदेश करके 
अद्देतमक्तिसुख का अधिकारी बनाया । उसके कई अभंग उपलब्ध हैं । रस और 
अलंकारों की दृष्टि से उनकी परख की गयी है। मुक्ताबाई प्राचीन मराठी साहित्य 
की लब्धप्रतिष्ठा कवयित्री है। वह कहती है “भावषपूर्ण भक्ति करके बेराग्य 
जोढ़ोगे तो ब्रह्मसुख पाओगे | ज्ञानतत्व में बेठकर यह विचार करो कि निगुंण 
में निरामय आकार है। प्यारे लोगो ! भवनदी का पामी बड़े वेग से खींचता 
है और बड़े-बड़ों को नीचे गिराता है। अतः भक्ति के सद्दारे उसे पार करो !! 


४० मराठी का भक्ति-साहित्य 


संत हामेश्वर के पषात्‌ एक वर्ष में ही मुक्ताबाई ने समाधि लौ। एवम संत 
हैनेश्वर और उनके सब भाई-बहिनों ने प्राचीन मराठी साहित्य की केसे श्रीवृद्धि 
की स्पष्ट हो गया | भ्रब उनके ही समकालीन चांगदेव थे । उनकी रचना का यहाँ 
संक्षेप में उल्लेख करेंगे । कहते हैं कि हृठयोगी चांगदेव ने कई सौ वर्षों तक हठ- 
योग की साधना की थी परन्तु उन्हें ब्रह्म का साक्षात्कार नहीं हुआ था । प्रत्युत 
वे बहुत अरहंकारी बने थे । संत ्ञानेश्वर के उपदेश के अनुसार उन्होंने जीवन्मुक्ता 
संतिन मुक्ताबाई से गुरुमंत्र लिया और वे भक्त बने। भक्त बनने पर उन्होंने 
कई अभंगों को रचना की । उनके अंगों में श्राध्यात्मिक रुपको की प्रचुरता है 
भतः वे दुरुह हें । परन्तु भ्रभंग रचना में चांगदेव ने हाथ बटाया यह सत्य है । 


सातवां अध्याय 
सत नामदेव ( १२७०-१३४० ) 


संत नामदेव चारकरी सम्प्रदाय के श्रेष्ठतम प्रचारक हें । आपकी काव्यरचना 
ने न केवल मराठी की अ्रपितु हिंदी साहित्य की श्रीवृद्धि की | संत ब्वानिश्वर ने 
ब्रह्म विद्या को लोकसुलभ बनाकर उसका महाराष्ट्र में प्रचार किया तो संतश्रेष्ठ 
नामदेव ने मद्दाराष्ट्र से लेकर पंजाब तक उत्तर भारत में हरिनाम की वर्षा की । 
उन्होंने अपनी भक्तिरसभीनी अभंगरचना द्वारा साधारण जनों के ह्वदयों पर 
भक्ति का अमिट प्रभाव डाला । संत नामरेव का महाराष्ट्र में वही स्थान है जो 
संत कबीर अथवा भक्त सूरदास का उत्तरी भारत में है । इन्होंने वारकरी संप्रदाय 
अर्थात्‌ भागवत धम्म के प्रभावकारी अ्रनार के लिए कीतंनसंस्‍्था की स्थापना 
की और वे स्वयम्‌ अत्यन्त सफल कोीतेनकार बने। जेंसे आज-कल के कवि 
अपनी काव्यरचनाओं का स्वयम्‌ गान करके जनता का मनोरंजन करते दें वेसे 
अपने अंगों का गान बड़ी तन्‍्मयता से संत नामदेव कीतंन में करते थे और 
आम लोगों को भक्ति का सहज साध्य मार्ग बता करके समाज में धार्मिक या 
आध्यात्मिक जागरण पेदा करते थे। कीत॑ंन के द्वारा भक्तिज्ञान का प्रचार करना 
उनके जोवन का महान ध्येय था जो उन्होंने पूर्णता से संपादित किया । उनकी 
काव्य-रचना जितनी ऊँची, शुद्ध ओर रसभीनी है उतना ही उनका चरित बविशुद्ध 
एकम्‌ मदह्यान्‌ ही नहीं प्रत्युत अधिक उज्ज्वल था । 


संत नामदेय का चरिश्र :--इनका जन्म सन्‌ १२७० में नरसी बाहमणी 
नामक देहात में एक साधारण दर्जी के कुल में हुआ । उनके पिता और माता के 
नाम क्रमशः दामाशेट और गोणाई थे । उनके परिचार में विट्ठलभक्ति आनुवंशिक 
थी। दामाशेट प्रतिवर्ष पंढरपुर की बारी (यात्रा ) आष्थापूवंक करते थे । 
अतः पारंपरिक विट्ठलभक्ति के अंकुर बाल्यावस्था में हो नामा के मन में अस्फुटित 
हुये । कहते हैं कि एक बार दामाशेट कहीं अन्य गाँव गये थे और उनके बदले 
माता की अनुज्ञा से बालक नामदेव को बिट्ठल मंदिर में पूजा करने जाना पड़ा । 
माँ ने उसे दूध का नेवेद्य श्रीविद्ल की मूर्ति पर चढ़ाने को कहा । अनजान नामदेव 
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ने उसका शब्दशः पालन किया । उसने दूध का कटोरा बिट्ठल के सामने रखो 
ओर बड़ी आतंता से पीने की प्राथना की । परन्तु दो-तीन घंटों तक परिस्यिति 
ज्यों की त्यों रही । बाल नामदेव विट्ठल की मूर्ति को दूध पीने के लिए बार-बार 
व्याकुलता से आ्रार्थना करता परन्तु ऐसा लगता है कि विट्ठल भी उसकी भक्ति 
की परीक्षा लेने पर उतारू थे। बहुत विलंब होने से माता गोणाई वहाँ पधारी 
और उसने नासमक नामदेव को सममाने की पराकाष्ठा की। किन्ठु बाल 
भक्त नामदेव टस से मस न हुभा । अन्ततोगत्वा उसने विट्ठल से कहा कि 
यदि तू नेवेद् नहीं स्वीकार करता है तो मैं तेरे चरणों पर अपना सिर रख कर 
आमरण प्रायोपवेशन करूँगा । श्रब परमेश्वर विट्ठल उसकी अत भक्ति से संतुष्ट 
हुए और उन्होंने कटोरे का दूध पी लिया | उक्त अद्भुत या चमस्कारिक घटना 
का कथम नामदेव ने स्वयम अपने आत्मकथात्मक पद में एवम्‌ किया है-- 


दूध कटोरे गडलने पानी । 
कपिल गाई तामे दुद्दि आनी ॥ 
दूध पीड गोविदे राइ। 
दूध पीड मेरो मन पतिआइ॥ 
नाहीत घर को बापु रिसाइ। 
ले नामे हरि आगे धरी ॥ 
पक भगत मेरे हिरदे बसे । 
नामे देखि नराश्न इसे ॥ 
दूध पीआइ भगतु घरि अइआ | 
नामे हरिका दरसुनु भदया॥ 
लोक नामदेव की उसकी उत्कट भक्ति के कारण बालभक्त कहने लगे । परन्तु 
उसके माता-पिता की चिन्ता बढ़ती गयी क्योंकि वे मन में समझ बंढे कि 
विरक्त नामदेव गृहस्थी नहीं संभालेगा । उन्होंने उसे विरक्तता से हटाने के लिए 
धनी गोविन्दसेठ की सुंदर पुत्री 'राजाई!” के साथ उसका विवाह बढ़ी धूम-धाम से 
कर दिया । परन्तु नामदेव का मन घर-गहस्थी में कभी नहीं लगा । ज्यों-ज्यों 
दिन बीते त्यों-त्यों उसका भावुक मन विट्ठल भक्ति की ओर श्रधिकाधिक ञ्आाकर्षित 
हीता गया । अन्ततोगत्वा वे अपने उपास्यदेव पांडरंग की सन्नषिधि में रहने के लिए 
पंदरपूर चले गए और समाधि लेने तक पांडरंग के चरणों से दूर न हटे । वहाँ 


सन्त नामदेव और उनका साहित्य ७३ 


ते निरन्तर भक्तिरसभीने अभंगों की रचना एवम्‌ गान कर भक्ति में निमम्त रहते 
थे। उनका कीतेन सुनने के लिए समाज सागर जेसा उमड़ पड़ता था। उनके 
प्रेम, राग, सेत्री और पूजा का विषय भगवान पाण्डरंग ही बने थे मानो वे 
उसमें समरस हुए थे । उक्त समरसता, उत्कटता और आतंता के स्लोत से उनके 
अभंगों की सृष्टि हुई जिसका विस्तृत वर्णन हम शआागे करेंगे। संत नामदेव के 
चार पृत्र और चार पृत्रियाँ हुई । उनका कुदुम्ब काफी बड़ा था । गृहस्थी केसे तो 
भी चलाते थे । भावुक लोगों की कुछ सहायता मिलती थी परन्तु संत नामदेव 
का प्रमुख व्यवसाय भजन और कीतन ही था। उनकी काव्यप्रतिभा का असर 
उनके सब कुट्ठम्बियों पर हुआ । उनके सब पुत्र, पल्ली, दासी संतिन जनाबाई व 
चारों पुश्रवधू अ्रभंगों की रचना करने लगे मानो सब कुठुम्ब ही कविता की रचना 
करने लगा । अतः संत नामदेव को कुटुंब कवि कहते दें । संसार के साहित्य के 
इतिहास में यह अनूठा, विरला उदाहरण है। एक कुद्ुंब में एक समय में बारह 
कृषि और कवयित्रियों का होना घ्चमुच अलोलिक और शभ्रद्भुत है। परन्तु यह 
सब संत नामदेव का देवी प्रभाव था । संत नामदेव की कौर्ति दिनदूनी और रात 
चौगुनी बढ़ी। संत ज्ञानेश्वर उनके दर्शन के लिए पंढरपुर चले आए । संत नामदेव 
को देखते ही उन्होंने ही उनके चरणकमल् छूए तथा संत नामदेव भी उनके चरणों 
पर गिरे। ब्राह्मणकुलोत्पन्न संत ज्ञानेश्वर का नामदेव के चरण छूना भ्पूष था क्योंकि 
उनके पूथ किसी ब्राह्मण ने इतनी उदारता ओर समता नहीं प्रदर्शित की थी । 
इसका अपेक्षित परिणाम यद्द हुआ कि संत नामदेव संत क्षानेश्वर के होकर रहे । 
नामदेब ने संत ज्ञानेश्वर की प्रेरणा से विसोबा खेचर से गुरुदीक्षा ली । किंबदन्ती है 
कि जब वे योगी एवम्‌ संत खेचर के पास गये तो वे मंदिर में शिव की पिंडी पर 
: पर रखे हुए सो रहे थे। सगुण भक्त नामदेव को यह दृश्य बहुत भ्रभ्रिय लुगा | 
उसने पिंडीपर से पेर उठाने के लिए प्राथना की | खेचर जी ने उससे कद्दा कि तुम 
मेरा पेर ऐसे स्थल पर रख दो जहाँ पर पिंडी नहीं हे । वहाँ अद्भुत घठना देखने 
में आई कि जहाँ नामदेव पिसोबा का पेर रखते बद्दीं शिषपिंडी खड़ी हो जाती । 
जब नामदेव ने उनसे कारण पूछा तब उन्होंने बताया कि भगवान सवव्यापक 
है झ्रतः उसको पिंडी में या मूर्ति में ही देखना अज्ञान है। जो कुछ भी द्वो, संत 
हानेश्वर और संत नामदेव को पक्का भिन्रता हुईं। संत नामदेव की आते और 
भावुक भक्ति अष्ठेत ज्ञान से अधिक पृष्ठ और विशाल बनी। पहले वे कट्टर 
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एकेश्वरवादो और पंढरपुर के विदूठल के पूजक थे। परन्तु श्रब वे जहाँ-तहाँ 
विटठल का अस्तित्व देखने लगे । संक्षेप में उनकी निरी प्रेमपूर्ण भक्ति में ज्ञान का 
भी समावेश हुआ । नाम और ज्ञान का पवित्र संगम हुआ जिससे नाम पुष्ट हुआ 
और ज्ञान भाविक बना। उन्होंने संत ज्ञानेश्वर के साथ उत्तर भारत की तीययात्रा 
की जिसका उल्लेख हम संत ज्ञानेश्वर के चरित्र में कर चुके हैं । उक्त यात्रा से 
लोटकर संत ज्ञानेश्वर ने आलंदी में सम्राधि ली। इस वियोग का बड़ा हृदयस्पर्शी 
चित्र संत नामदेव ने अपने समाधि! नामक अभंगों के प्रकरण मैं खींचा है । 
उसकी रसभीनता केवल आस्वाद्र है। वह वर्णन के परे है। इसके पश्चात्‌ उनके 
जीवन में कुछ उदासीनता ने प्रवेश किया । इस समय महाराष्ट्र में मुसलमानी 
शासन फैल चुका था । कहने की आवश्यकता नहीं कि उत्तर भारत में तो बहुत पूच 
ही मुसलमानों की निरंकुश सत्ता हढ़मूल हो चुकीथी जिससे हिंदू धर्म का दिन प्रति 
दिन हास हो रहा था । महाराष्ट्र में अभी तक हिंदू धर्म सुरक्षित था। भागवत, 
अर्थात्‌ वारकरीपंथ ने हिंदू समाज को दृढ़ भक्ति के सहारे संभाल रखा था | परंतु 
उत्तर भारत में इस प्रकार के सहारे का अभाव था। उक्त सहारे की पूर्ति करने 
के उदात्त हेतु से संत नामदेव अपनी भजनमण्डली लेकर भक्ति माग का प्रचार 
करते हुए पंजाब तक चले गये और वहाँ लगभग अठारह वर्षों तक रहे । 
गुरुदासपुर जिले में 'घोमान! नामक स्थान पर आज भी संत नामदेव का 
मंदिर खड़ा है। इस गाँव के आसपास नामदेव-सम्प्रदायी लोगों की ही बस्ती है | 
धोमान के स्मारक को गुरुद्वारा बावा नामदेव जी कहा जाता है। संत नामदेव 
के पंजाबी शिष्यों में विष्णु रवामी, बहारेदास, जालतो सुनार, रूब्धा खतन्री और 
केशो कलाधारी मुख्य दें । उस हिंदीभाषा-भाषी सूबे में भक्तिमार्ग का प्रचार 
करने के लिए उन्होंने हिंदी में हो पद रचना को | सिर्खो के “प्रंथ साहब” में 
संत नामरेव के ६५ पद संगृदह्दीत हैं । उनकी “नामदेव बानी' कहा जाता है। संत 
नामदेव ने पंजाब पर अमिट प्रभाव डाला । उनकी भक्तिमय वाणी ने सिख धर्म 
को प्रस्थापना सुगम और प्रशस्त कर दी | यह्दी कारण है कि सिख धर्म और 
नामदेव के भक्तिमाग में बहुत साम्य दिखाई देता है। नामस्मरण और 
कीतन पर दोनों का है समान जोर है। नामदेव-बानी का हम आगे विस्तृत 
विवेचन करेंगे । ऐसा प्रतीत होता है कि पंजाब से लौटते समय नामदेव काठिया- 
वाडू और गुजरात होते हुए मद्दाराष्ट्र में पहुँचे। अब वे काफी बृद्ध हो चुके थे । 
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अतः अपनी भआायु के «० व में उन्होंने पंढरपुर के विट्ठल मंदिर के महाद्वार 
पर समाधि ही । संत नामदेव का व्यक्तित्व यथाथे में महान था। सिख धम्म के 
संस्थापक गुरुनानक ने और काठियावाड के सुप्रसिद्ध भक्त कवि 'बेष्णवजन तो तेणें 
कहिए! पद के रचयिता, श्री नरसी मेहता ने भी उनको प्रशंसा में कुछ पद लिखे 
हैं। वे कहते हैं-- 


'पूर्वे पंदरपुर मोझार । ब्राह्मण आणी मतंक गाय । 
उई बांधी सुलतान सभाय | 

नामदेव गाय संजीवन करे ॥ तो तुलसी माला कंठ धरे। 

ते नामदेव नी जिवाडी गाय। पएवा समरथ वेकुण्ठ राय ॥' 

संत नामदैव ने उत्तर भारत में भक्तिमाग का श्रचार करके हिंदू समाज को 
जातिभेद की संकीर्णता, बहुदेवोपासना का सच्चा अयथे, धर्माडम्बर और 
अनावश्यक आचार-विचार के संबंध में जागृत किया । वे यथार्थ में सच्चे लोक- 
शिक्षक थे । उन्होंने गुरुनानक, संत कबीर जेसे परवर्ती संतों का मार्ग प्रशस्त 
बनाने में कुछ न उठा रखा । सचमुच वे उत्तर भारत के सांहकृतिक एवम्‌ धार्मिक 
जागरण के आय प्रणेता थे। उन्होंने अपनी भक्तिससभीनी वाणी से उत्तर 
भारत की मनोभूमि इस तरह जोत रखी थी कि सन्निकट भविष्य में उसमें सिख 
धर्म की और भक्तिप्रधान सांस्कृतिक जागरण की फसल इतनी लहलहाई कि 
उसे देखते ही बनता । संत नामदेव का व्यक्तित्व जितना पवित्र, भावुक और 
महान था उतनी उनकी साहित्य-रचना भी थी | श्रब इनको साहित्य-रचनाओं 
की समीक्षा करना हम उचित सममते हैं । 

संत नामदेव की अमंग-रचना :--किवदन्ती के अनुसार संत नामदेव 
ने कई सहस्म अंगों की रचना की परन्तु अभी तक उनके लगभग ३००० अभंग 
उपलब्ध हुए दैं। वे सब संत “नामदेव की गाया” नामक भ्रंथ में संग्रहीत दें । 
उन्होंने भगवान से निवेदन किया था कि वे करोड़ शअभंगों की रचना करेंगे । 
हमें लगता है कि ऐसे कविवचनों का शब्दार्थ न लेकर भावाथे ही लेना अधिक 
समुचित है। हो सकता है कि उनके कई अभंग कालनदी के उदर में लुप्त हुए 
हों। थे शौघ्र कबि थे । उनका हृदय अतीव संबवेदनाशील था । उनकी भक्ति 
की तीत्रता कहते नहीं बनती। ऐसी दशा में उनके द्वारा प्रचुर मात्रा में अभंगों 
को रचना होना स्वाभाविक था और उन दिलों में मुदण कला के अभावे में <नका 
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विस्मरण होना भी स्वाभाविक था । उपलब्ध अभंगों में आत्मनिष्ठा या आशभ्य- 
तरता ओतमप्रोत है । यों कहिए कि विषयीनिष्ठ काव्य का वह आदशे है। संत 
नामदेव का आत्माविष्कार वणन के परे है। अतः उनके अंगों की सरसता, 
प्रासादिकता और मधुरता बेजोड है । वे आम जनता के लिए रचे गए थे श्रतः 
उनकी रचना सरऊल और सुगम है। इनके श्रभंग-काव्य को हम निम्नलिखित 
विभागों में बाँटते हैं--१ आत्मचरित्रपरक २ संत ज्ञानदेव के चरित्रविषयक 
३ संत नामदेव की पारमार्थिक व्याकुलता ४ अंतमुंखता ५ व्यक्तिगत चित्तशुद्धि- 
विषयक अभंग ६ भगवज्ञामस्मरण एवम्‌ कीत॑नसम्बद्ध अभंग ७ साधक की 
पूर्वावस्था और उत्तरावस्था का वणन करनेवाले अभंग ८ संकल्प और वरयाचना- 
परक अभंग ९ श्रीकृष्णक्रीडा के अभंग और १० दशनानुभव का वर्णन करनेवाले 
अभंग । इसके अतिरिक्त सिखों के प्रंथसाहिब में नामदेव की बानी नामक 
पेंसठ हिन्दी पद हें । 


आतंता काव्यस्फूर्ति का स्लोत :--हम पहले बता चुके हैं कि नामदेव 
जन्म से ही भक्त थे। जब बालक नामदेव ने भावुकता से हठ किया कि विदठल 
उनका दूध पीयें तभी उनके हृदय की स्वाभाविक आतंता अंगों के द्वारा प्रवाहित 
हुई । जेसे मद्दाकषि वाल्मीकि के बारे में कहते हैं कि उनका 'शोकः श्छोकत्वमागतः' 
शोक श्छोक के द्वारा प्रकट हुआ, थेसे दी बाल भक्त नामदेव की हत्पौडा ने काव्य 
का मनोहारी रूप घारण किया । नामदेव बालकवि शब्दशः थे । जैसे मछली जल 
के बाहर छटपटाती दे वेसे भगवान के दशेन के लिए नामदेव तढ़पा करते थे । 
उनकी तीव्र तड़प सेकड़ों अभंगों में मुखरित हुई। एक अभंग में वे कहते है 
“चाहे मेरा प्राण निकल जाय या रहे, मैं पांडरंग की भक्ति हढ़ता से करता रहूँगा । 
हे पांडरंग | मुझे तेरे चरण की सौगन्ध है कि मैं उनको कभो नहीं छोड़ दूँगा । 
चाददे आकाश भंग हो जाय, और आपत्तियों के पद्ाद मुझ पर आघात करें, मैं 
तेरे चरणकमल से कभी न दूर रहूँगा ।” उपयुक्त अंग में तदप के साथ निर्धार 
भी व्यक्त हुआ है। दूसरे अ्रभंग में वे कहते हैं 'हे विट्‌्ठल ! तेरी राह देखते 
मेरी आँखें थक गईं। मेरा हृदय और कंठ रुँंध गए। तू मेरी माता है अतः 
तुरंत आ। तू पक्षिनी है, मैं अण्डज हूँ । मैं क्षुघा से पीड़ित हूँ परंतु धू मुसे भूल 
सी गई | तू मेरी हिरनी है, मैं तेरा बच्चा हिरन हूँ । अतः दर्शन देकर मेरा 
भवपाश दूर कर |? उपयुक्त अभंग में हृदय की ब्याकुलता उपमाओों के द्वारा 
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प्रकट हुईं । संत नामदेव के अभंग रसभीने होते हुए उचित अलंकारों से भूषित 
हैं। कभी-कभी वे अपने आराध्यदेव के प्रति रोष भी प्रकट करते हैं। जेसे 'हे 
विट्ठल ! मैं तेरा पतित-पावन नाम सुनकर तेरे द्वार पर आया था परंतु तुझे 
पतित-पावन न पाकर श्वब वापिस जा रहा हूँ । देव ! तू ऐसा उदार है कि बिना 
लिये कुछ देता द्वी नहीं । श्रब मैं तेरे जेसे कृपण के द्वार पर क्या याचना कहूँ । 
हे देव! शब तू अपने पतितपावन द्ोने के यश का अभिमान छोड़ दे । मालूम 
नहीं, तेरा पतितपावन नाम किसने रखा ।” उपयुक्त अभंग में प्रेम के साथ व्यंग 
भी प्रगट हुआ है । नामदेव का अपने आराध्य देवता के प्रति जो प्रेम ( भक्ति ) 
है उसके करे रूप हैं । वे कभी प्रेमवश होकर विट्ठल के दशन के लिए बिछुड़े 
हुए बालक जेसे छटपटाते हैं, कभी आराध्यदेव के चरणों में कुक जाते हैं, कभो 
उसका भक्ति-रसयुक्त गुणानुवाद करने में मम् होते हें, कभी प्रेमविह्ल होकर 
रोने लगते हैं, कभी देव के प्रति बालक जेसे रूठ जाते हैं और कभी विट्ठल से 
लड़ पढ़ते हैं । उनके अभंगों में प्रेम के सब प्रकार सरसता से प्रगट हुए हें । 
इसीलिए कहा जाता है कि नामदेव ने मराठी में प्रेममय भक्ति ( +४०॥७॥(० 
]007०४०॥ ) का श्रीगणोश दिया । परंतु यह कहना तके तथा तथ्ययुक्त नहीं 
है। वेसे देखा जाय तो रूमानी भक्ति का प्रारम्भ संत ज्ञानदेव के विरद्दिणी नामक 
अभंगों से ही हुआ । हाँ, यह सत्य दे कि संत नामदेव ने उनसे अधिक सरस 
और प्रासादिक अभंग रचकर मराठी का संत साहित्य अधिक समृद्ध किया । 


संत नामदेव के रग-रग में आराध्य देव विट्ठल समाया हुआ था। वे उसके 
अनन्य भक्त थे। उन्हें विट्ठल के सिवाय इस संसार में कोई वस्तु प्रिय न थी । 
वे कहते हें “न मुझे बेकुण्ठ की चाह है,न केलास की आकांक्षा है । मैंने अपनी सब 
अभिलाषाएँ विट्ठल के चरणों पर ही अर्पित की हें । न मुझे सन्‍्तान चाहिए, न 
धन-मान, मेरे लिए तो एक विट्ठल का ध्यान ही सब कुछ है ।” संत नामदेव 
बिट्ठल की आराधना में कितने समरस हो गये थे । वे कहते हैं हे पुरुषोत्तम ! 
मैं तेरे प्रेम के कारण तुम में ही लीन हो गया हूँ । तू देह है और मैं इस देह 
में रहने वाली आत्मा हूँ । इस प्रकार हम दोनों एक ही हें ।! 

संत नामदेव विट्ठल से उनकी भक्ति अधिक श्रेष्ठ मानते थे । वे कहते हें 'हे 
प्रभु ! तू अविनाशी दे, पर तेरे चरण तुमसे भी अधिक मधुर दें । तू परा और 
अपरा से परे है; तेरे चरण तेरी मद्दानता के प्रतीक हैं। मैं 'अपनेपनसद्दित 
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तेरे चरणचिन्तन के आनन्द में हब गया हूँ और अनेक प्रयन्ष करने पर भी 
मेरा चित्त तेरे चरणों से अलग नहीं हो सकता । मेरी वासनाएँ मिट चुकी हैं । हे 
विट्ठल ! तू मुझे अपना सेवक स्वीकार कर ।' 


संत नामदेव विश्त की शुद्धि पर और विशुद्ध भक्ति पर अत्यधिक जोर देते 
थे । उपवास, जप, तप, अनुष्ठान, तीथयात्रा इत्यादि को वे शभ्रन्तः्शुद्धि का 
साधन मानते थे । यदि उपयुक्त धार्मिक आचारों से चित्त की शुद्धि नहीं होती 
तो वे उनको व्यथथं मानते थे । वे कहते दें 'यदि तीथयात्रा करके मन अबगुणों से 
भरा हुआ रहता है तो उससे क्‍या लाभ है? यदि तप से मन में अनुताप नहीं 
पेदा होता तो उससे क्या लाभ है ? संक्षेप में वे हृदय की पविश्नता को ही परमेश्वर 
की प्राप्ति के लिए प्रमुख साधन मानते थे । अन्य सब साधन व्यथ हैं । जो संत 
चित्त को शुद्धि पर और आचरण की पवित्रता पर जोर देता है यह बाह्याउम्बरों 
की तीव्र आलोचना करता है । उन्होंने एक बुटकीले अभंग में कहा--“बहुरूपिया 
और नट बन कर सिर पर जटठाओं का भार बढ़ाना, भस्म लगाना, द्वाथ में दण्ड 
घारण करना, त्रिपुण्ड का तिलक लगाना, देह पर चन्दनलेप लगाना, कण्ठ में 
तुलसी की अनेक मालाएं लटकाए रखना, इत्यादि सब बाह्याचार तब तक व्यथ 
हैं जब तक कि सवब्यापक परत्रह्म को चित्त में घारण नहीं किया । तिलक, टोपी, 
माला धारण कर भोले भक्त भले ही भ्रम में डाले जा सकते हैं पर वास्तव में 
वह सब व्यथ है ।” नामदेव कहते हें कि ऐसे छोगों का अनुकरण मत करो, उनके 
आचार से चित्त चंचल होता है । 

संत नामदेव मराठी साहित्य के आद्य आत्म-चरिन्नकार दें। उक्त आत्म- 
चरित्र में उन्होंने अपने पारमार्थिक जीवन की तीन प्रमुख घटनाओं का विस्तृत 
एवम्‌ रसीला वर्णन किया है। उनकी देवभक्ति का कुट्टंब के मुखियों ( पिता, 
माता और पल्नी ) ने केसे विरोध किया, उनकी ज्ञानेश्वर से केसे और ऋदाँ पहली 
भेंट हुई और विसोबा खेचर से उन्होंने गुरुदीक्षा क्यों और केसे ली इत्यादि का 
अतीव मनोहारी बृत्तान्त उन्होंने मधुर अभंगों में प्रगट किया है। उक्त आत्म- 
कथात्मक अंगों में आत्मनिष्ठा, सत्यनिष्ठा, नप्नता और कथन-कोशल ओतप्रोत 
है। उनमें माता, पिता और पत्नी का करुण स्वभाव-चित्रण भी खींचा गया है | 
नामदेव ने अपने 'दिवपागलपन! का यथाथ चित्र स्वींचा है। कहने की आवश्यकता 
नदीं कि ये सब अभंग पाठकों के मन को पकड़ लेते हें । वेसे भी उनमें अ्रन्य दो 
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घटनाओं का सरस व्णन है। सचमुच संत नामदेव ने आत्मकथा के लेखन का 
आदश प्रस्तुत किया । 

संत नामदेव जेसे सफल आत्मचरित्रकार थे वेसे ही चरित्रकार थे । संत 
जानेश्वर के चरित्रकथन में हमने लिखा कि संत नामदेव ने श्रादि, तीर्थावली, 
और समाधि नामक तीन प्रकरणों में संत ज्ञानेश्वर का अभंगात्मक चरित्र लिखा 
है। सो नामदेव संत ज्ञानेश्वर के पहले प्रामाणिक चरित्रकार हैं । चरित्र विषय 
( ज्ञानेश्वर ) और चरित्रकार ( नामदेव ) परस्परानुरूप हें । दोनों ही श्रेष्ठ संत 
और कवि हैं | दोनों दही एक ही देव के उपासक और पंथ ( वारकरी ) के समर्थक 
हैं। दोनों के हृदय समान थे। श्रतः उक्त चरित्र में समरसता उमड़ती है । प्रेमरस 
से बह चरित्र लबालब है। समाधि प्रकरण का करुण रस वणन के परे है। 
इसकी रसभीनता फैवल स्वर्गीय है । संत नामदेव की मराठी को यह अनूठी देन 
है। इसी प्रकार श्रीकृष्ण की क्रीडाओं का सरस और रम्य वणन उन्होंने कई 
अभंगों में किया है । 


संत नामदेव ने सेकढों फुटकर अभंगों में देव से प्रेमकलह, अंतमुंखता, 
साक्षात्कार के अनुभव, अनाहत नाद का श्रवण, नामभक्ति और कीतेन का 
माहात्म्य, सहज सुलभता और श्रावश्यकता, नीति के अनुसार भ्रपंच करने का 
उपदेश, गुरु का माहात्म्य इत्यादि का सरसर प्रतिपादन किया है। यह सब लोक- 
मंगल के लिए ही था। संत नामदेव के मन में संत ज्ञानेश्वर जेसा काब्यरचना 
करने का भाव जागृत नहीं था। वे विद्वान नहीं थे। उनका साहित्यशाञ्र का 
अध्ययन भी नहीं था परन्तु उनका हृदय स्वाभाषिकता से कवि का था। वे अतीव 
संवेदनाक्षम थे । दूसरों के प्रति उनके हृदय में तड़पन, दया और प्रेम था। 
झतः उनके अभंग काव्य को आत्मा भाषना हैं न कि कल्पना । भावनोद्भूत काव्य 
रसप्रधान होता दे न कि अलंकृत । 'काब्यं रसात्मकम्‌ वाक्यम्‌” के अनुसार यह 
श्रेष्ठ काव्य है । यह पूरी तरद्द से कोमल है । सुकुमारता इसकी प्रकृति है। यह 
भक्ति, शांत और करुण रस से ओतप्रोत है। यद्द उचित शब्दालंकार और 
आर्थालंकार भी धारण करता है परन्तु कृत्रिम अलंकारों की अपेक्षा नेसर्गिक 
सुकुमारता, मधुरता की ओर बह बहुत अधिक भुका है। संत नामदेव के फुटकर 
अभंग उनके हृदय में न समा सकने वाले भक्ति-भाव-प्रेम-रस से लबालब हैं। वे 
तो भक्तिरस की वर्षा से महाराष्ट्र को तरबतर करने को आतुर थे। इसीलिए 
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संत ज्ञानेश्वर ने कह् था कि नामदेव का सरल कथन भी कवित्व है और उसका 
रस अद्भुत और निरुपम है |” कवीश्वर संत ज्ञानेश्वर की यह उक्ति नामदेव के 
कवित्व की पूरी परिचायक है। क्या इससे अधिक प्रशंसा हो सकती है १ गत 
शताब्दी के मार्मिक समीक्षक स्वर्गीय प्रोफेसर था. व. पटवधन ने अम्बई विश्व 
विद्यालय की बिल्सन फिलालॉजिकल व्याख्यानमाला में निम्नलिखित सम्मति 


प्रकद की थी 


'संत नामदेब की कविता में हमें उस प्रकाश के रोमांच का अनुभव होता दै 
जो समुद्र या धरती पर कभी नहीं उतरा । हमें उस स्वप्न के दशन होते हें जो 
इस मिट्टी की धरती पर कभी नहीं कलका । उस प्रेम की प्रतीति होती है जिसने 
वासना को कभी उत्तेजित नहीं किया । उसमें तो करुणा, विश्वास और भक्ति का 
रोमांच है तथा मानवश्ात्मा का परमात्मशक्ति के प्रति आत्मसमपंण है। 
उसमें हम भक्ति अथवा आध्यात्मिक प्रेम का रोमांच, हृदय का हृदय के प्रति 
संगीतमय निवेदन और भावातुर दृदय के सहज, मधुर और रसभीने 
उद्गार पाते हैं ।” उनके मराठीकाव्य की आत्मा और रस उनकी हिंदी रचना में 
ज्यों का त्यों संक्रमित हुआ है। इसके अतिरिक्त अवस्था के अनुसार और भ्रमण, 
चिंतन और सामयिक परिस्थिति के अनुसार उनके बिचारों में जो श्रौढता, 
सहिष्णुता व उदारता आ गई थी भ्रर्थात्‌ उनके विचारों में जो बिकास हुआ था 
उसका निचोड़ हमें उनकी हिंदी रचना में मिलता है। अतः उश्वका सारभदण 
करने की ओर हम मुदते दें । 

नामदेव की बानी :--सिखों के 'गुरुप्रन्थ साहब” में संत नामदेव के ६५ पद 
संकलित हैं । उनमें मराठी पदों की ही भावधारा श्रवाहित हुई है । इन पदों की 
मूल पांडुलिपि अप्राप्य है। गुरु प्रंथसाहिब का संकलन संत नामदेव के समाधिस्थ 
होने के लगभग ढाई सौ वर्ष बाद हुआ। अतः मूल पदों में कुछ हेर-फेर 
होना स्वाभाविक है। इन पर मराठी का और तत्कालीन पंजाबी हिंदी भाषा 
का खूब प्रभाव है। अतः उनमें खड़ी बोली के साथ ब्रज, पूर्वी हिंदी और पंजाबी 
का भी समावेश दो गया है। इसके अतिरिक्त विदेशी ( अरबी, फारसी ) शब्द 
अनायास उनमें स्थान पा चुके दें क्‍योंकि उस काल में मुसलमानी शासन काफी 
हढ्मूल और फैल चुका था। उनकी भाषा से स्पष्ट होता दे कि उनके समय में 
खढी बोली का केसा रूप था ओर बह केसे विकास कर रही थी। मराठी अंगों 
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से यह रचना एक दृष्टि से अधिक समृद्ध ओर मनोहारी है। संत नामदेव ने कई 
हिंदी पदों की रचना संगीत के रागों के अनुसार की है । यह इनकी विशिश्ता है। 
उन्होंने तिलंग, विलावलु, गोंड, रामकली, भेरव, सारंग, मलार, कानडा इत्यादि 
रागों में द्विंदी पर्दों की श्रवण मधुर और रसभीनी रचना की । आइए कुछ पदों 
का रसप्रहण कीजिए । 
जब नामदेव ने उत्तर भारत में भ्रमण किया तो उन्हें हिन्दू और मुसलमानों 
में धार्मिक और सामाजिक वेमनस्य दीख पड़ा । श्रतः उन्होंने दोनों को उपदेश 
दिया है-- 
पांडे तुमरी गराइश्री लोधेका खेत खाती थी। 
लेकरि ठेगा टगरी तोरी लांगत लांगत जाती थी ॥ 
पांडे तुमरा महादेऊ धऊले बलद्‌ चढ़िया भावत देखिआ था । 
मोदी के घर खाणा पाका वा लड॒का मारिआ था ॥ 
पांडे तुमरा रामचन्दु सो भी आवतु देखिआ था। 
रावन सेती सरबर होई घरकी जोइ गवाई थी।॥ 
, दिंदू अंधा तुरकू काणा दोहांते गिआनी सिआणा। 
हिंदू पूज देहरा मुसलमान मसीत । 
नामे सोई सेविआ जह देहरा न मस्रीत ॥ 
ऊपर के पद से प्रतीत होता है छि नामदेव ब्रह्म के सगुण और निगुण दोनों 
स्‍ल्‍्वकृपों को मानते थे और वे हिंदू ओर मुसलमानों के लिए सामान्य धर्म का 
उपदेश देते थे । 
संत ज्ानेश्वर के शिष्य विसोबा खेचर से गुरु दीक्षा लेने के पश्चात्‌ नामदेव 
योग साधना में लगे थे । इसका उल्लेख यों है-- 
अखण्ड्‌ मण्डलु निराकार मद्दि अनहत बेनु बजाऊंगो। 
इडा पिगला अडऊ खुखमना पउने बांधि रहाउगो ॥ 


ही चंद्र खुरज् दुई सम करि राखउ ब्रह्म ज्योति मिलि जाऊंगी ॥ 
2-००>००न्‍न्‍क 
जद्द अनद्वत सूर उजारा तद्द दीपक जले छंछारा । 


गुरु परसादी जानिआ जलुनामा खद्दज समानिया ॥ 
संत नामदेव भक्त के हृदय की व्याकुलता को तालाबेली शब्द से व्यक्त 
करते हैं । जेसे--- 
६ म० भ० 


परे भराठी का भक्ति-साहित्य 


मोहि. लागति तालावेली । 
बछरे बिनु गाइ अकेली ॥ 
पानीआ बित्नु मीन तलफे । 
ऐसे रामनामा बिनु बापुरो नामा ॥ 
यह व्याकुलता उस प्रकार की है जिस प्रकार की गाय को बछड़े के बिना 
या मछली को पानी के बिना होती है। कितनी समपंक उपमाएँ दी हैं । संत 
नामदेव भक्त के प्रेम की तीव्रता का परिचय या अनुभूति लोकानुभूत दृशन्तों 
से कराते हैं-- 
जैसी भूखे प्रीति अनाज | त्रिखावंत जल सेती काज्ञ ॥ 
जैसी पर पुरखा रत नारी | लोभी नर धन का द्वितकारी ॥ 
कामी पुरख कामनी पियारी | ऐसी नामे प्रीति मुरारी ॥ 
साई प्रीति जि आपे लाये। गुरू परसादी दुविधा जाए॥ 
जैसी प्रीति वारिक अरु माता | ऐसा हरि सेती मनुराता॥ 
प्रणवे नाम देऊ लागी प्रीति | गोविंदु बसे हमारे चीति ॥ 


अन्य स्थल पर वे कहते दैं-- 
जैसे बिखे द्ेत पर नारी, ऐसे नामे प्रीति मुरारी॥? 
जिस प्रकार विषयी नर पर नारी से प्रेम कर तडपता है उसी प्रकार मेरी 
'तालाबेली? (परमेश्वर से मिलने की तीत्र उत्कण्ठा), है । सब संस्कृत और प्राकृत 
कवियों की सम्मति हे कि परकीया नायिका में प्रीति की व्याकुलता अत्यधिक 
तीत्रता से मुखरित होती है । संत नामदेव की भक्ति में माधुय्य भाव का पर्याप्त 
विकास हो चुका था । निम्नलिखित पद भधुरा भक्ति का उदाहरण है--- 
राग-भेरव 
में बऊरी मेरा रापु अ्तारु। 
राचि रखि ताकऊ करऊ सिंगारू ॥ 
भले निद्ऊ भले निद्ऊ भले निद्ऊ लोगू। 
तसु मनु राम मियारे जोगू॥ 
बादु नियाहु काह सिऊ न कौजे। रसना रामु रसाइनु पीजै॥ 
अब जीअ जानि ऐसी बनि आई । मिलऊ गुपाल नीसालु बजाई॥ 
डसतुति निंदा करे नरू कोई । नामे भीरंगु भेटल सोई॥ 


सन्‍त नामदेव और उनका साहित्य परे 


अपने राम की बावली वधू बनकर उसे रिम्काने के लिए नामदेव सिंगार 
करते हैं। प्रेममक्ति की छटपटाहट कैसी व्यक्त की गई है। उनको अपने भ्रिय से 
मिलते समय लोकरनिंदा का बिलकुल भय नहीं है। वे तो डंके की चोट पर उससे 
मिलना चाहते हैं। क्‍या यही भाव आगे चल कर सूरदास ने 'श्रमरगीत' 
में गोपियों के मुख से नहीं प्रदर्शित किया ? परन्तु संत नामदेव का राम विश्व में 
भरा हुआ था। उनके शअनेक नाम थे। उनको राम का दशन जहाँ-तहाँ 


होता था | पढ़िए : 
राग असावरी 


पक अनेक विआपक पूरक जत देखऊ तत सोई। 
माइआ चित्र विचित्र विमोद्दित बिरला बूझे कोई ॥ 
सभु गोविंदु है, सभु गोविंदु है, गोविदु बिन्ु नद्दि कोई। 
सूतु एकु मणि सतसहस जेसे उतिपोति प्रभु सोई॥ 
जल तरंग अरू फेन बुदबुदा, जलते भिन्न न कोई। 
इहु॒ परपंचु परत्रह्म की लीला विचरत आन न दोोई॥ 
मिथिआ भरमु अरु सुपनु मनोरथ सति पदारथु जानिआ। 
सुक्रित मनसा गुरु उपदेशी, जागत ही मनु मनिआ॥ 
कटद्दत नामदेऊ हरि की रचना देखहु रिदे बिचारी॥ 
घट घट अंतरे सरब निरतरी केवल एक मुरारी। 
नामदेव कहते हें कि एक देव के राम, हरि, केसव, माधव, बीठुला, गोबिंद 
आदि अनेक नाम हैं और वह परमात्मा जग में जलतरंग-न्याय के अनुसार 
भरा है। कितने समुचित उदाहरण देकर विश्वात्मा की अनुभूति करायी गई है । 
संत नामदेव ने ईश प्राप्ति का सरल सुगम मार्ग 'नामस्मरण” बताया है ' 
वे कहते हैं-- 
रागु ठोडी 
कऊन को कलंकु रहिड राम नामु लेत दी । 
पतित पवित भए रामु कद्दतत ही॥ 
रामसंगि नामदेव, जनकऊ प्रतथिआ आई। 
पकादशी शब्रतु रहै काहे कऊ तीरथ जाई॥ 
भनति नामदेऊक खुक्रित सुमति भणए। 
गुरुमति रामु कद्दि को कोन बेकुण्ठी गए ॥ 


८9 मराठी का भक्ति-साहित्य 


अन्य स्थल पर वे कहते हैं-- 
मन छोडि छोडि सगल भेद । सिमरि सिमरि गोविद ॥ 
भज्ु नामा तरसि भवसिध ॥ 


हरि हरि करत मिटे सभि भरमा | 
बरिके नामु ले ऊतम धरमा॥ 
हरि हरि करत जाति कुल हरी | 
प्रणे. नामा ऐसो दइरी ॥ 
जास जपत में अपदा टरी । 


गंगा जऊ गोदावरि जाइए कुम्मि 

जऊ केदार जाइए, गोमति सदहसगऊ दालु कीजै | 
कोटि जऊ तीरथ करे तनु जऊ हिवाले 

गारे राम नाम सरितकऊ न पूरे ॥ 
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राग भेरऊ 

रे जिहवा करऊ सत खण्ड | 

जालि न उचरसि श्री गोविन्द ॥ 

रंगीले जिहा दरि के नाइ। 

सुरंग रंगीले हरि हरि घिआइ॥ 

मिथिआ जिदवा अबरे काम | 

निरबयाणु पऊदरकु हरि को नाम ॥ 

असंख कोटि अन पूजा करी । 

पक न पूजसि नामे इरी॥ 

प्रणणे नामदेऊक इहु करणा । 

अनन्त रूप तेरे नारायणा ॥ 
संक्षेप में उपयुक्त पदों में नामस्मरण और कीतेन पर बहुत जोर 
दिया गया है और व्रत, तीर, आदि बाह्याउम्बरों की आलोचना की गई है। 
जनसाधारण के लिए इससे अधिक सरल और सुगम मांग क्या द्वो सकता था ; 


सन्त नामदेव और उनका साहित्य ८५ 


नामस्मरण से अ्रभों छा नाश होता है और जाति-पाँति का भेद नष्ट होता है। 
रामनाम की बराबरी तप, दान और तीथ भी नहीं कर सकते ! साथ ही सन्त 
नामदेव ने आचरण की शुद्धि पर बहुत जोर दिया । वे कहते हैं--- 


'परधन परदारा परहरी । ताके निकटि बसे नरहरी ॥ 
जो न भजते नाराइणा । तिनका में न करऊ द्रसना॥ 
जिनके भीतरि है अन्तरा | जैसे पसु तेसे उद नरा॥ 
प्रणवति नामदेऊ नाकहि बिना। ना सोहे बतीस लखना ॥ 


वह नर परमेश्वर का प्रिय द्योता है जो परनारी और परल्ली की 
ओर देखता भी नहीं, उनकी मन में अभिलाषा भी करता नहीं। ऐसे 
सदाचारी के सन्निकट परमेश्वर रहता है। परन्तु केवल सदाचारी होने से भी 
नहीं चलता । सदाचारो व्यक्ति क्षो भगवद्धक्ति करनी चाहिए । जेसे सुन्दरता के 
बत्तीस लक्षण होने पर भी यदि नाक का दोष है तो वह व्यक्ति सुन्दर नहीं 
कहलाता वेसे भगवद्धक्ति के बिना सदाचार शोभा नहीं पाता | बाह्याडम्बरों का 
विरोध कर शुद्ध चित्त से नाम स्मरण करने से परमेश्वर की प्राप्ति होती है ऐसा 
सन्त नामदेव ने बार-बार कहा परन्तु चित्त की शुद्धि और परमार की ओर 
प्रवृति गुरु के बिना नहीं द्वो सकती ऐसा भी उनका विश्वास था। उन्होंने 
अनेक पदों में गुरुकी मद्दत्ता कहे बार कही । उन्होंने ४० पंक्तियों का 
पद रचकर गुरुकपा की आवश्यकता एवं अनिवायता प्रतिपादित की । उसकी 
कुछ पंक्तियाँ दैं-- 


राग भेरऊ 
जऊ गुरदेऊक त मिले मुरारि। 
जऊ गुरवेऊ त ऊतरे पारि॥ 
जऊ गुरदेऊ त नामु द्विडावे। 
जऊ गुरदेक त अम्रित बानी ॥ 
जऊ गुरदेऊ त पर निदा त्यागी। 
जऊ गुरदेऊ त खंसा टूदे॥ 
बिनु गुरदेक अबर नहीं जञाई। 
नामदेऊ गुर की सरणाई ॥ इत्यादि । 


८्दै मराठी कां भक्ति-साहित्य 


गुरुध्नन्थसाहिब में सब्शहीत 'नामदेव बानी” में लगभग सौ बार गुरु की 
अनिवायंता और आवश्यकता प्रतिपादित की गई है। इस प्रकार गुरु का माहात्म्य 
ओर नामस्मरण का संसुलभ साधन बताकर सन्‍त नामदेष ने शिखधम की 
प्रस्थापना का भाग प्रशस्त किया । गुरु की प्राप्ति द्वोने पर वे निम्नलिखित पद 
में समाधान प्रकट करते हैं-- 
सफल जनमु मोकडउ शुरू कीना। 
दुख बिसारि सुख अंतरि लीना॥ 
गिआन अंजनु मोकड गुरु दीना। 
राम नाम बिन्नु जीवनु मन होना ।॥ 
नामदे। सिमरनु करि जाना। 
जगजीवन सिउ जीऊ समाना || 
काब्यालड्वार की दृष्टि से भी सन्‍त नामदेव के इन हिन्दी पदों का 
उत्कष उनके साक्षात्कार के कथन में है। नामदेवजी कहते हैं कि मुझे परमेश्वर 
ने दशन दिया था-- 
अब जीअ जानि ऐसी बनि आई । मिलऊ गुपाल नीसानु बजाई॥ 
उसतुति निंदा करें नऊ कोई। नामे श्रीरंगु मेटल खोई॥ 
और--- 
राग सोरठी 
जब देखा तब गावा। तड जन धीरज पावा॥ 
नादि समाइलो रे सतिशगुर भेटिले देवो॥ 
जह झिलिमिलि कारु द्सिता। 
तह अनहद सबद बजता ॥ 
जोति जोति समानी। में गुरपरखादी जानी ॥ 
रतन कमल कोठरी। चमत्कार बिज्ञुल तही॥ 
नेरे नाही दूरि। निज आतमै रहिआ भरपूरि ॥ 
जह अनहत ख्र उजारा। तह दीपक जले छंछारा ॥ 
गुर परसादी जानिआ | जनु नामा सदज समानिया ॥ 
उपरिनिर्दिष्ट पद में उन्होंने बताया कि मुसे ईश्वर का दर्शन हुआ और 
मिलमिल प्रकाश दिखाई देने लगा। अनहद नाद सुनाई दे रहा था। मेरी 


सनन्‍त नामदेव और उनका साहित्य ८७ 


झआत्मज्योति उस परमात्मज्योति में समा गः | ग्न्तःकरण की कोठरी रक्ष के 
प्रकाश से जाज्वल्यमान हो उठी । वहीं बिजली भी चमकने रूगी । भगवान की 
दूरी नहीं रह गई | आत्मा उसी से आपूर हो गई। असंख्य दौपक की ज्योति 
को मन्द करनेवाले सूर्य का प्रकाश छा गया । नामा उसी में सहज समा गया । 
इसी प्रकार 'उन्‍्मनी अवस्था' में उन्हें 'लययोग” की जो अनुभूति हुईं उसका 
वर्णन उन्होंने पद संख्या ७७ में दिया। नामदेव के परवर्ती संतों ने- जैसे संत 
कबीर ने--उक्त अनहद नाद का और उन्मनी अवस्था का विस्तृत वर्णन किया 
है । इससे रुपए होता है कि वे सिद्ध बने थे । जो सिद्धावस्था में पहुँचता है उसे 
सवंव्यापी परमात्मा जहाँ-तहाँ प्रतीत होता है । जेसे वे कहते हैं-- 


ईसे बीठलु, ऊमे बीठलु, बीठल बिन्नु संसार नहीं । 
थान थानंतरि नामा प्रणवे पूरि रहिउ तू सरब मही ॥ 


विट्ठल अणुरेणु में व्याप्त है और उसका दशन चाहे जब हो सक्तता है। वे 
कहते हैं-- 
नामे सोई सेविआ जह देहरा न मस्रीद॥ 
मैं उस परमेश्वर की मानस पूजा करता हूँ जो मंदिर में और मसजिद 
में नहीं है । सचमुच नामदेव अभेद भक्ति का माने अद्वेत का पूरा आस्वाद ले 
रहे थे | वे कहते हें-- 


बद्‌हु कीन द्वोड माधऊ मोसिहु । 

ठाकुर ते जज्ु जन ते ठाकुरु खेलु परिड है तोखिऊ॥ 
आपन देऊ देहुरा आपन आप लगाबे पूजा। 
जलते तरंग तरंग ते है जल कहदन सुनन कऊ दुजा ॥ 
आपदि गावे आपहि नाचे आप बजाबे तूरा। 
कट्दत नामदेऊ तू मेरे ठाकुर जनु ऊरा तू पूरा॥ 


उनका सेव्य--सेवक भाव भी जाता रहा । वे कहते हैं-- 
प्रणबे नामा भण निहकामा। को ठाकुर को दारा रे॥ 
आगे वे कहते हैं कि में अपने मन की भिन्नावस्था भो भूल गया हूँ। भेरे 
हृदय में पूर्णतया प्रभु का वास्तव्य है। मेरे रग-रग में राम भरा है। मेरा 
मानसिक इंद्र और भ्रम बिलकुल नष्ट हुआ हें। मैं राम में समा गया हूँ । 
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भन की विरथा मनु ही जाने। 
के बुझ्ल आगे कहिए॥ 
अंतरजामी रामु रमाई। 
मे उरु केसे चाहिए॥ 
गुरु के सबदि राहु मनु राता | 
दुषिधा सहजि खसमाणी॥ 


संक्षेप में संत नामदेव ने अपनी सिद्धावस्था में अनुभूत अद्वेतानंद का अच्छा 
वर्णन किया | इन ६१ पदों में कई स्थानों में नामदेव ने निगुण भक्ति का भी 
प्रतिपादन किया है । हम पहले कह चुके हें कि महाराष्ट्र केसंत सगुण और निगुण 
भक्ति में विरोध नहीं देखते थे। परंतु पंजाब स्थित संत नामदेव ने सामयिक 
धार्मिक परिस्थिति को मद्दे नजर रखकर निगगुण भक्ति पर अधिक जोर दिया । 
हिंदी पद संत नामदेव के आध्यात्मिक परमोत्कर्ष के परिचायक हें । 


जैसी उनकी आध्यात्मिक योग्यता बढ़ी बेसी ही उनकी काव्य-प्रतिभा प्रौढ़ 
हुई । वे आध्यात्मिक रूपकों से कबिता को सजाने लगे । यहाँ उनके दो पदों को 
उद्घृत करने का मोद्द संवरण नहीं क्रिया जाता। बढिया रूपको का आस्वाद लीजिए- 


मन मेरे गजू जिह्ला मेरी काती। 

मपि मपि काटउ जम की फासी ॥ 

कहा करड जाती कटद्द करउ पाती । 

राम को नामु जपड दिनिराती ॥ 

रांगिनि रागड सीवनि सीबउ। 

राम नाम बिनु घरीअ-न-जीवउ॥ 

भगति करउ दरिके गुन गावउ। 

आठ पहर अपना खसमु घिभावउ ॥ 

सखुन्‍ने की खूई रूपे का धागा। 

नामे का चित्त हरि सउ लागा॥ 
संत नामदेव दर्जी थे अतः उन्होंने दर्जी के व्यवसाय से सम्बद्ध समुचित 
रूवक ऊपर के पद में भर दिया है । वे कहते हें कि मनरूपी गज और जिह्ारूपी 
कैंची की सहायता से यम का फाँस धीरे धीरे काट रहा हूँ। श्रब मेरा जाति 
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पाँति से कोई संबंध नहीं रहा । कपड़े सीने का तथा रंगने का व्यवसाय मैं दिन- 
रात करता हूँ परन्तु राम नाम का स्मरण किए बिना मैं एक क्षण भी नहीं 
रह सकता | मैं अपनी सूहे सोने की बनी मानता हूँ और धागे को चाँदो का 
मानता हैं। मेरा मन हरि की ओर लगा है। नीचे के पद में अधिक सरस रूपक 
का आस्वाद कीजिए--- 

लोभ लद्दरि अति नोझर बाजें। काइआ डूबे केसवा॥ 

संसारु समुंदे तारि गोविदे। तारिले बाप बीठुला॥ रहाऊ 
अनिल बेडा हऊ खेवि न साकऊ | तेरा पारुन पाइआ बीठुला ॥ 
होहु ददआलु सतिगुरु मेलि तू मोकऊ पारि उतारे केसवा॥ 
नामा कहे दृऊ तर भी न जानऊ। 
मोकऊ बाह देहि बाह देहि बीठुला ॥ 

ऐ प्रभो ! संसाररूपी सागर में लोभरूपी लहरें इतनी भयानक हैं और उनकी 
जावाज इतनी भीतिदायक है कि मेरी नाव को उनमें हबने का भय है । इत्यादि 
कितने समुचित रूपकों द्वारा नामदेव अपना आशय व्यक्त करते हैं । 

'बेसे ही निप्नलिखित पद में उपमाओं को सुंदरता देखिए--- 


राग कानडा 

ऐसो रामेराई अंतरजामी | जेसे दरपन महि बदन पखानी | 

बसे घटाघट लीपन छीपे | बंधन मुकता जातुन दीसे॥ 

पानी माहि देखु मुखु जेसा। नामे को सुआमी बीठुल ऐसा ॥ 

परमेश्वर सवेब्यापी है परन्तु जेंसे शीसे में देखनेवाले को अपना 
मुँद्र प्रतिबिंबित हुआ्ना दिखाई देता है वेसे ही ब्रह्मज्ञानी को सत्र परमेश्वर का 
दर्शन द्वोता है। सिद्ध की अथवा त्रह्मश्ानी की जाति की ओर ध्यान देना व्यर्थ 
है। वह जाति-पाँति के बंधन के परे होता है। जेसे जल में अपना प्रतिबिम्ब 
दिख पड़ता है वेसे ही सब प्राणियों के हृदय में बंधन मुक्त को परमात्मा दिखाई 
देता है। कम से कम नामदेव तो अपने स्वामी का विटठल का दर्शन सब 
जगह करता है। अभेद भक्ति की अनुभूति कितनी बढ़िया उपमाओं के द्वारा 
करायी गई है । संत नामदेव जितने ऊँचे भक्त थे उतने ऊँचे कबि भी थे । 

संत नामदेष की साद्दित्यिक ओर सांस्कृतिक सेवाः--अंत में 


डॉ० आचाये विनय मोहन शर्मा जी की अनमोल सम्मति उद्ध्त करके हम यह 
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प्रकरण समाप्त करते हैं । आचाय शर्मा जी लिखते हैं---'संत नामदेव के पद उत्तर 
भारत में इतने अधिक प्रचलित हो गए थे कि उनके भावों की प्रतिध्वनि हमें 
उनके परवर्त्ती संत कवियों में बार बार सुन पढ़ती है। उत्तर भारतीयों को सर्चे- 
प्रथम निगुण भक्ति का मधुर रस पान कराने का श्रेय इसी मद्दाराष्ट्रीय संत कवि 
को है | उनके पूर्व सिद्धों और नाथों ने तो भक्तिविरहित निगुण मत का दी 
प्रचार किया था । यह सत्य है कि कबीर के समान नामदेव की हिन्दी रचनायें 
प्रयुर मात्रा में नहीं मिलतीं परन्तु जो कुछ प्राप्य हैं उनमें उत्तरी भारत की संत 
परम्परा का पूवे आभास मिलता है और उनके परवर्ती संतों पर निश्चय दी 
उनका प्रभाव पड़ा है जिसे उन्होंने सब भाव से स्वीकार किया है । ऐसी दशा में 
उन्हें उत्तर भारत में निर्गुण भक्ति का प्रवत्तक मानने में हमें कोई मिमक नहीं 
होनी चाहिए । संभवतः द्विन्दी जगत तक उनके संबंध में पर्यात जानकारी न पहुँच 
सकने के कारण उन्हें वह स्थान नहीं प्राप्त हो सका, जिसके वे अधिकारी हैं । 
संत नामदेव का व्यक्तित्व सचमुच महान्‌ था | उन्होंने उत्तर भारत में प्रवेश कर 
जनता को बहुदेवोपासना, कृत्रिम आचार विचार, जाति भेद श्रादि के श्रति सजग 
किया । उन्होंने जेसा कि ऊपर कहा गया है, कबीर और अन्य परवर्ती संतों 
का मार्ग प्रशत्त कर दिया। संत नामदेव ने जहाँ उत्तर भारत में युगानुरूप 
विचारों से क्रांति की चिनगारी प्रज्ज्वलित की वहाँ हिन्दी साहित्य की दृष्टि से 
खड़ी बोली के पद को विभिन्न राग-रागिनियों की पदशेली भी प्रदान की । 
संक्षेप में संत नामदेव हिन्दी के अपने समय के ( १) निगंण भक्ति के प्रथम 
प्रचारक और ( २ ) हिन्दो में गीत-शेली के प्रथम गायक कहे जा सकते हैं। संत 
नामदेव की लोकप्रियता का प्रमाण इसी से सिद्ध द्ोता है कि निम्न परवर्ती संत 
कवियों ने श्रद्धापूषंक उनका स्मरण किया है । 


गुरु परसादी जेदेव, नामा।। प्रगति के प्रेम इन्द्रदि है जाना । 
( संत कबीर ) 
मामा, कबीर सखुकौन थे कुन रांका बाँका। 
भगति समानी सब धरनि तज़ि कुल कानाका ।॥| 
( र्जबजी ) 
जेसे नाम कबीर जी यों साधु कद्दाया | 
आदि अंत-लो आइके राम-राम समाया ॥ (स्वामी छुंदरदास) 
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नामदेव कबीर जुलादों जन रेदास तिरे। 
दादू थेगि बार नहि लागे हरि सो सबे सरे॥ 

( दादू दयाल ) 
भू, पहलाद, कबीर, नामदेव पाषंड कोई न राख्या । 
बैठि इकंत नांव निज लीया वेद भागोत यूं भाख्या ॥ 

( बषनाजी ) 
नामदेव, कबीर, तिलोचन सधना सेन तरे । 
कहि रविदास सुनहु रे संतो हरि जीड ते सभे सरे।॥ 

( रेदास ) 
इसमें संदेह नहीं कि संत नामदेव की वाणी ने हिंदी संतसाहित्य में एक 
अपूर्व मिठास भर दी । 


नामदेव के कुटुम्बियों की अभंग रचना:--नामदेव के चार पूत्र ये 
ओर वे सब कवि थे । उनके नाम थे नारायण, विठोबा, गोविंदा, महादेव । 
इनकी. पक्षियोँ भी कवियित्री थीं। नामदेव की माता का नाम था गोमाई और 
पन्नी का राजाई। इन्होंने भी अभंगों कौ सरस रचना की। नामदेव की दासी 
थी संतिन जनावाई । यह सुप्रसिद्ध कबयित्नी है। इसकी रचना का विस्तृत 
यणन आगे दिया जायगा । नामदेव की भगिनी आऊबाई भी कवियित्री थी। उसके 
केवल दो अभंग उपलब्ध हें । संत नामदेव ने सबके हृदय में भक्ति के साथ 
काव्यप्रतिभा के बीज बो दिए थे। संसार के साहित्यिक इतिहास में यह बेजोड़ 
कवि कुट्ुम्ब था। प्रथम पुत्र नारोबा ( नारायण ) के तेरह अभंग उपलब्ध हुए 
हैं। द्वितीय पुत्र विठोबा के नब्बे अभंग श्राप्त हुए दें । तृतीय पुत्र गोविंदा (गोंदा) 
के उन्नीस श्रभंग मिले हैं उनमें निम्नलिखित एक हिंदी अभंग है । 


गजानन गोरी खूब लाल अंग पर अमूल। 
तरे मुरख वचनास्त उस जमदूत भागत है॥ 
विभा भई तन्दुल पेट उसपर साप की लपेट । 
विघन करत है चपेट पकड़ फेट कालि की ॥ 


हस अभंग में वे गणपति का बणन करते दें । मराठी का अ्रभंग छंद इन्होंने 
हिंदी में प्रयुक्त किया है । नामदेव के सब कुटुम्बी (संतिन जनाबाई को छोड़कर) 
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साधारण कवि थे । उनकी रचनाओं में नामदेव के प्रतिभा-ऊक्षण ध्ग्गोचर नहीं 
होते । माता गोणाई और पल्नी राजाई की रचनाओ्रों में व्याकुलता ओतप्रोत है। 
वे दोनों मी विट्‌डल से व्याकुल हृदय से श्रार्थना करती हैं कि नामदेव का दिव 
पागलपन' केसे भी दूर करो । तड़पन से उनके अभंग रसभीने बने हें । ऊपर 
निर्दिष्ट कुटम्बियों के लगभग तीन सो अभंग उपलब्ध हैं । 

कवियित्री जनाबाई की सरस रचना :--जनाबाई का जन्म गोदावरी 
अर्थात्‌ दक्षिण गंगा के किनारे पर बसे गंगाखेड नामक देहात में एक गरीब परिवार 
में हुआ था | माता-पिता की दुःखद झत्यु हुई थी। अतः नामदेव के जन्म के पूवे 
बह उसके घर कुटुम्बिया बन कर रहने लछगी। वह साधारण नौकरानी के रूप 
में ( दासी ) काय करती थी । परंतु संत नामदेव का उस पर भविष्य में ऐसा 
प्रभाव हुआ कि वह दासी जनी की अमर संत कवयित्री जनाबाई बनी। उसने 
नामदेव का लालन-पालन किया । उसको अपने अंग पर बढ़ाया । उसको हठी 
बालक से दृढ़ भक्त होते हुए देखा। उसका उस पर छोटे भाई जैसा प्रेम था । 
वह स्वयम्‌ आजन्म अविवादिता रही अतः नामदेव और उसके लड़के-बच्चे उसके 
प्रेम के विषय बने । जेसे-जेसे नामदेव की भक्ति का और काव्यप्रतिभा का विकास 
होता गया वैसे-वेसे जनी पर उसका अपेक्षित असर होता गया । फलतः नामदेच 
के सत्संग से उसके भावुक हृदय में विट्डल भक्ति की धारा उमड़ पड़ी और वह 
झपनी भक्ति-भावना रसभीने पदों के द्वारा प्रकट करने लगी । जनी स्वयम्र्‌ 
अशिक्षित थी परंतु उसका हृदय भक्ति से संस्कृत बना था अतः उसकी कावब्य- 
रचना उध्तके संस्कृत हृदय का स्वाभाविक आविष्कार है। उसका आराध्य देव 
विट्‌ठल ही था अतः उसके प्रति उसने जो कई भक्तिपूर्ण अभंग रचकर भर्पित किये, 
उनकी मधुरता वर्णन के परे है । उनकी गिनती लगभग डेढ़ सौ दे । संत ज्ानेश्वर 
का दर्शन होने पर उसके काव्य में प्रौद़ता आ गई । उसके अभंगों में नामदेव की 
श्रा्तता और ज्ञानेश्वर की योगानुभूति का सुंदर संगम है । इसके अतिरिक्त उसकी 
रसानुभूति उसमें सम्मिलित हुई है अर्थात्‌ जनाबाई को रचना त्रिवेणी जैसी पवित्र 
है। कहने की आवश्यकता नहीं कि जनाबाई के कुछ अभंग इतने सरस हें कि 
उनमें और नामदेव के अश्रभंगों में भेद बतलाना बहुत कठिन द्वो जाता है। दोनों 
के हृदय समान ही थे | श्रीकृष्णणाल शरसोदेजी ने अपने मराठी साहित्य का 
इतिहास” नामक प्रंथ में यथार्थ कहा है कि जनाबाई की काव्य सरिता के एक तंठ 
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पर भक्ति का माधुये, दूसरे तट पर योग का गुज्ञन और दोनों तदों के बीच 
प्रासादिक प्रेम का प्रवाह है ।! 


जनाबाई के ३५० पद उपलब्ध हैं जो इतने सुंदर हैं कि उन्हें बार-बार गाने 
पर भी तृप्ति नहीं हीती। उसकी विमल भक्ति के प्रवाह में हृदय सहसा बहने लगता 
है श्रोर मन-मयूर उसके आनंद घन कृष्ण के दशन कर थिरक उठता है । 


जनाबाई ने आत्मनिष्ठ अभंगों के अतिरिक्त कई अ्रभंग रचे हैं जिनमें प्राचीन 
भक्त प्रव, प्रहाद, शुक, शबरी इत्यादि का सरस गुणगान किया है | वह सम- 
कालीन भक्तों को वेसे ही आदर से देखती थी शअ्रतः उसने कई अभंगों में 
तत्कालीन भक्त संत ज्ञानेश्वर, नामदेव, गोरा कऊुम्हार, सेना नाई, चोखा मेला, 
सोपानदेव और निशवत्तिनाथ की रसभीनी प्रशंसा की । एक अ्भंग में वह कहती 
है भगवान विट्ठल अनेक पृत्र-पुत्रियों का पिता है। जब वह चलता है तब उसके 
साथ बालक-बालिकाओं का एक मेला ही रहता है । उसके कंधे पर निश्वत्तिनाथ 
है और वह सोपानदेव का हाथ पकड़े हुए है | उसके आगे श्ञानेश्वर और पीछे 
मुक्ताबाई चल रही है । उसकी जंघा पर गोरा कुम्हार है और उसी की बराबरी 
में चोखा मेला तथा जीवा है। बंका महार उ+की गोद में है और नामदेव उसकी 
अंगुली पकड़े हुए है ।! कितना बढ़िया जनाबाई ने भगवान विट्ठल के परिवार का 
शब्दचित्र खींचा है ! समकालीन संतों का कितना समीचीन व्णन किया है । 
धन्य है कवयित्री जनाबाई जो अपने विट्ठल से बातचीत करने में भी सफल रही । 
उसकी संत नामदेव पर अद्ृट और अपार श्रद्धा थी। उसका विश्वास था कि 
वह जन्म-जन्मांतर से उसके साथ रहती है । 


हम पहले कह चुके हैं कि कालान्तर से उसके अंगों में प्रौदता आरा गई। 
यद्यपि वह सगुणोपासक थी पर निगुण ब्रह्म की उसे अनुभूति हो गयी थी। वह 
स्वानुभव से अद्वेतवादी बनी थी । एक अभंग में वह कद्दती है आज मैंने पंढरपुर 
के चोर को ( बिट्ठल को ) पकड़ लिया है और उसे प्रेम की रस्सी से बाँध लिया 
है। नाम स्मरण (शब्द) के योग से अपने को विट्ठल से संलम किया और उसके 
पेरों में बेडी डाल दी । इस प्रकार उसे केद कर जब मैंने उस पर 'सोहं” शब्द की 
मार लगानी शुरू की तब वह खुशामद करने लगा पर इससे क्या ? में जब तक 
जीवित हूँ तब तक कभी भी उसे अपने हृदय के काराग्रह से मुक्त न कडुंगी । प्रिय 
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पाठको ! क्या जनाबाई का उपयुक्त श्भंग साहित्य की दृष्टि से सुंदर नहीं है ? क्‍या 
उसमें काव्यकल्पना, रूपक और स्नेहपूर्ण अनन्य भक्ति की भावना का आक्षक 
चित्र नहीं खींचा गया है! क्‍या उसमें निगुण ब्रह्म की उपासना का मनोहद्दारी 
कथन नहीं. है ! हमें तो लगता है कि संत ह्ञानेश्वर की काव्य प्रतिभा का यह सफल 
अनुकरण है। कवयित्री मुक्ताबाई ( ज्ञानेश्वर की बहिन ) और जनाबाई की भेंट 
हुईं थी । कुछ समय वे एकत्र रही थीं। दोनों ही समयस्फूत रचना करने में 
निपुण थीं। एक समय दोनों ने विटठल के प्रति सम4स्फू्त पद गाये। दोनों के 
पदों को मधुरता व रसभीनता ने श्रोताओं को मुग्ध किया था परंतु कद्दते हैं कि 
मुक्ताबाई ने जनाबाई को बढ़ी बहिन मानकर सादर प्रणाम किया था और 
थास्‍्तव में अवस्था की दृष्टि से जनाबाई मुक्ताबाई से लगभग पंद्रह वर्ष बढ़ी 
थी। देश्वर की कृपा से उसे आयु भी बहुत लम्बी मिली थी। कहने का 
तात्पय यह है कि उसकी काव्यप्रतिभा का उचित मृल्यांदन समकालीन कवियों 
ने किया था । संक्षेप में जनाबाई संत ज्ञानेश्वरकालीन संत कवयिश्री और कवियों 
में संत नामदेव को छोड़कर प्रथम स्थान रखती है। उसकी भक्ति, ज्ञान, विरक्तता, 
योगानुभूति और सरस काबव्यप्रतिभा ने उसे प्राचौन मराठी साहित्य में गौरब- 
पूर्ण स्थान प्राप्त करा दिया है । 
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आठवाँ अध्याय 
संतमंडली 

हम पहले निवेदन कर चुके हैं कि संत ज्ञानेश्वर के धर्मजागरण के फलस्वरूप 
हिंदू समाज में आध्यात्मिक प्रजातंत्र स्थापित हो गया था और भक्ति की लहर 
समाज के तल तक जा पहुँची थी | जेसे वसंत ऋतु में बड़ी या छोटी सब छताएँ 
नई पत्ती और फूल धारण करती हैं वेसे भक्ति के उक्त वसंत में हिंदू समाज की सब 
जातियों ने संतकविरूपी गंघयुक्त फूल घारण किए थे। उन संत कवियों में 
प्रमुख थे सेना नाई, गोरा कुम्दार, सांवता भक्ति, चोखामेला घेड, नरहरी सोनार, 
बिसोबा खेचर, बंकी घधेडीन, सचिदानंद बाबा, जगमिलरल नागा, जोगा परमानंद, 
परिसा भागवत इत्यादि । सचमुच मराठी भाषा के इतिहास में यह सुवर्णकाल 
था और हमें लगता है कि शायद ही अन्य भाषा के इतिद्वास में इसके समान 
काल हो । सब महाराष्ट्र भक्तिपरक काथ्य से गूंज उठा था । सामाजिक जीवन में 
अभंग कीतन अर्थात्‌ कविता का भक्तियृर्ण गान अनिवारय अज्ञ बना था। प्रतिदिन 
रात्रि में भोजन करने के पश्चात्‌ भावुक देहाती मंदिर में या अन्य प्रशस्त स्थान 
में इकट्ठा होऋर तन्मयता से अभंग गाते थे और प्रसन्न चित्त से भगवान का 
स्मरण करते हुए सो जाते थे। प्रत्येक गाँव में अभंग की मधुर और रसीली 
ध्वनि सुनाई पड़ती थी। आइए, दम संत कवियों के जीवनचरिचन्नों का तथा काव्य- 
रचनाओं का संक्षेप में अध्ययन करें । 


गोरा कुम्दार ( सन्‌ १२६७-१३०९ )--इनका जन्म तेरढोकी नामक 
गाँव में कुम्हार के कुल में हुआ था । इनकी आध्यात्मिक श्रेष्ठता ध्यान में रखकर 
सब संत उन्हें गोरोबा काका कद्दते थे । इनकी दो पत्नियां थीं । एक पत्नी ने विनोद 
में कहा-- तुम मुझे स्पश करोगे तो तुम्हें भगवान बिठोबा की सौगंद है ।” इसके 
पश्चात्‌ उन्होंने उक्त पन्नी के प्रति बहिन जेसा बर्ताव किया । उसके साथ वे भी 
विट्‌ठल की भक्ति में मप्त रहने लगे । कुछ दिनों के पश्चात्‌ उक्त संतिन ने चंशबृद्धि 
के रछिए गोरोबा का विवाद अपनी छोटी बहिन रामी के साथ फरा दिया। 
इन्होंने प्रपंच किया पर वे सदा भक्ति में ही मम्त रहते थे। अपना चरिताथे का 


६६ मराठी का भक्ति-साहित्य 


व्यवसाय करते समय विट्ठल का नाम स्मरण करते थे और हृदय के भाव 
अभंगों के द्वारा प्रगट करते थे। कहते हें कि मिट्टी को पेरों से कुचलते वे इतने 
नामस्मरण में तल्लीन हुए थे कि उनका एक डेढ़ वर्ष का पुत्र उनसे गीली मिट्टी 
में कुचछा गया था। उसके रक्त से कीचड़ लाल हो गया परन्तु इनका कुचलना 
जारी था । जब उनकी पल्नी ने यह देखा तब बह सहसा रो पड़ी । गोरोबा काका 
ने उससे कारण पूछा । कारण बताने पर उन्होंने समचित्त से कहा कि भगवान्‌ 
विट्ठल की इच्छा पूरी हुईं। वे आत्मानुभवी थे । उन्होंने ही नामदेव को कह्दा 
था कि तू आत्मानुभव में कच्चा हे, निरा भावुक भक्त है। आत्मानुभव के बिना 
भक्ति अधूरो रहती है। इसके पश्चात्‌ संत ज्ञानेश्वर के आदेशानुसार नामदेव ने 
विसोबा खेचर से गुरुदीक्षा ली। आगे चल कर, नामदेव की प्रगति देखकर 
उसके प्रति इनके मन में श्रद्धा बढ़ी । अ्रतः उन्होने नामदेव की प्रशंसा कहे सरस 
अंगों में की । किंवदन्ती है कि मिट्टी का काम करते सम्रय एकाएक परकोटा 
इन पर गिर पड़ा। वे उसके नीचे पूरी तरह दब गए, परन्तु उनके 
'बिट्ठल विट्ठल” नामस्मरण के पवित्र शब्द कुछ देर तक लोगों को सुनाई 
देते रहे । एवम्‌ नामस्मरण करते हुए वे स्वगंवासी हुए । इन्होंने कई भक्ति- 
रसभीने श्रभंगों की रचना की । 

सांवता माली ( सन्‌ १९५०-१२९५ )--ये अरणभेंडी नामक देहात 
में रहते थे । अपना जातीय व्यवसाय करते हुए सदा विट्ठछ का नाम स्मरण 
करते थे । कहते हैं कि इनकी कीर्ति सुनकर संत ज्ञानेश्वर इनसे मिलने गए थे । 
वे अपने व्यवसाय में ही विटठल का दशन करते थे । निम्नलिखित अभंग उनका 
अच्छा परिचायक है। 'प्याज, मूली, भाजी इनमें में अपने विट्ठल को ही देख 
रहा हूँ । लहसन, मिचे, धनिया, ये सब मेरे हरि के ही रूप हैं। मोट, नाडा, 
कुँवा और डोरी सभी में मेरा बदरीनाथ व्याप्त है ।” इस श्रकार के इनके तेईस 
झभंग उपलब्ध दें । कहने की आवश्यकता नहीं कि वे सरस हें । 


नरहरि खुनार :---ये पंढरपुर में रहते थे। परन्तु कट्टर शिव भक्त होने 
के कारण ये बिट्ठल का दशेन नहीं करते थे । अपने जातीय व्यक्साय में बहुत 
कुशल थे । एक धनिक व्यक्ति ने इनसे विट्ठल की मूर्ति के लिये करपनी बनवाई 
परंतु वद मूर्ति कमर में कभी बड़ी होती या छोटी । अतः शिवभक्त द्ोने के 
कारण इन्होंने अपनी झाँखों पर पट्टी बॉधकर विट्ठलमूर्ति की कमर का नाप 


संत मंडली ६७ 
लेने का प्रयज्ष किया । वे विट्ठलू का ( हरि का ) दशन नहीं करना चाहते थे । 
परंतु चमत्कार यद्द हुआ कि उनको विट्ठल की मूर्ति में शिव की मूर्ति की प्रतीति 
होने लगी | आख्ोंकी पट्टी खोल कर देखा तो वहाँ विटृठल को मूर्ति थी। पुनः 
आँखों पर पट्टी बॉधकर मूर्ति का नाप लेने लगे तो शिव की प्रतिमा की प्रतीति 
हुईं । तब उन्हें ज्ञात हुआ कि हरि और हर ( विप्णु और शिव ) दो प्रथक देवता 
नहीं अपितु एक ही महान परब्रह्म के दो रूप हैं । उनकी द्वंत भावना जाती रही । 
उनकी कट्टर शिवोपासना समाप्त हुई ओर वे वारकरी बने । आगे चलकर इन्होंने 
कई अभंगों की सरस रचना की । अपने जातीय व्यवसाय के अनुरूप कुछ रूपक 
बनाकर अपने अभंगों में उनका समुचित उपयोग कर इन्होंने अभंग काव्य समृद्ध 
किया । उनके हरिहरेक््यपरक एक अभंग का आशय है--'संसार के वे ज््ी-पुरुष 
धन्य हैं, जो शिव और विप्णु की एक ही रूप सममकर सदेव प्रेम से हरि दरि 
का जप करते हैं । इन दोनों में कोई भेद नहीं है पर ध्तत के कारण मनुष्य के 
हृदय में भेद का भाव उत्पन्न होता है। मुझे तो इन दोनों में कोई भेद नहीं जान 
पड़ता । मैं इन दोनों में एक ही प्रभु का रूप देखता हूँ ।/” आगे चलकर वे कद्दते 
हैं-- खरे तत्त्वज्ञाता जानते हैं कि सगुण और निगृण एक द्वी है ।! इन्होंने सन्‌ 
१३११३ में पंढरपुर में समाधि ली । 

सेनानाई :---इनके गोँव का तो पता नहीं लगता परंतु ये ज्ञानेश्वरकालीन 
संत थे इसमें कोई संशय नहीं है। नाभाजी ने 'भक्तमाला में सेनानाई का 
उल्लेख किया पर वह उत्तरी भारत के संत सेना नाई का दिखता है। नरहरि 
सुनार जेसे इन्द्रोंने अपने जातीय व्यवसाय सम्बद्ध अन्वर्थक रूपकों का अपने 
अभंगों में सफल प्रयोग किया ओर मराठी का अभंग काब्य पुष्ट किया । नमूने 
के तौर पर एक अभंग का आशय यहाँ उद्धृत करता हूँ---'हम पतली हजामत 
बनायेंगे, विवेक का दपण दिखायेंगे, बेराग्य का चिमटा हिलायेंगे, भावाथ की 
बगल साफ करेंगे, शांति के जल से सिर भिगायेंगे, अभिमान की चोटी दबायेंगे, 
काम-क्रोध के नाखून कार्टेगे और चारों वर्णों को सेवा करेंगे ।” विज्ञ पाठक समझ 
सकते हैं कि सेना नाई के द्वारा की जाने वाली यद्द 'दाशेनिक हजामत” कितनी 
संतोषदायक है । कवि ने एक द्वी रूपक में अपनी सारी बातें कितनी सरसता से 
प्रगट कीं। कौन कद्द सकता है कि अपढ़ सेना नाई की काव्यप्रतिभा अलौकिक 
नहीं थी। अलंकारों की समीचीन योजना द्वारा दी तो अतिभा अपना आविष्कार 
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करती है । हजामत जेसी तुच्छ करनी पर इतना प्रौढ़ एवम्‌ आध्यात्मिक रूपक 
बनाना साधारण कवि का काम नहीं है। सेना नाई ने कई अंगों में भगवान्‌ 
कृष्ण की भक्ति तथा संतों की महिमा बहुत तल्‍लीनता से गायी। उनमें भक्ति 
और नम्नता ओोतप्रोत है। एक अभंग में इन्होंने बतलाया कि वे संत ज्ञानेश्वर 
के शिष्य थे । परंतु संत नामदेव के साथ ये पंजाब भी गए थे। सेना के 'प्रंथ 
साहिब? में उद्घृत पदों से ज्ञात होता है कि उस पर संत नामदेव की भाषा का 
काफी प्रभाव था। उन्होंने हिंदी में कुछ श्रभंगों की रचना की । उनका एक 
हिंदी पद है--- 


वेदद्दि झूठा, शाख्रद्दि झूठा, 
भक्त कहां से पछानी । 
ज्या, ज्या, ब्रह्मा तू दी झूठा, 
झूठी साके न मानी ॥ 
गरुड चढ़े जब विष्णु आया, 
सांच. भक्त मेरे दोही। 
धन्य कबीरा, धन्य रोहिदास, 
गावे सेना नद्वावी ॥ 


कोई कहते हैं कि सेना नाई उत्तर भारत का निवासी था परंतु उसके मराठी श्रभंग 
विशेषतया गौलणं शीषक पढ़ने से स्पष्ट द्वो जाता है कि वह महाराष्ट्र का ही 
निवासी था । इतना खरा है कि उसने हिंदी में भी कुछ पर्दों की रचना की । 
चोखामेला:--ये जाति के पेड़ थे। ये मंगलवेठा नामक गाँव के निवासी 
थे । बिटठल के कट्टर भक्त दोने के कारण प्रतिवर्ष पंढरपुर की बारी करते थे। 
वहाँ संत नामदेव के भजन-कीतन में तज्कीन होते थे। नीचतम जाति का होने 
के कारण इन्हें अनेक बार अपमानित होना पड़ा पर ये भक्ति से बिचलित नहीं 
हुए । कहते हें कि भगवान्‌ विट्ठल ने इनकी टढ़ भक्ति पर प्रसन्न होकर इन्हें दर्शन 
दिया था । संत नामदेव की दासी जनाबाई ने इनकी श्रेष्ठता का ऐसा वर्णन किया- 
“ओर सब भक्त हें परंतु उनमें चोखामेला भक्तराज है। चोखामेला ऐसा भक्त है 
कि जिसने अपनी भक्ति के बल पर परमेश्वर को भी अम में डाल दिया। 
जगदीश्वर रवयम्‌ उनके बदले भूत पशुओं को ढोने का तुच्छ काम करते हैं । 
यह है चोखामेला की भक्ति का अ्रताप !! संत चोखामेला ने कई मक्तिरसयुक्त 


सतत स्5७ हा। &६& 


अभंगों की सफल रचना की । इनके अभंग प्रासादिक और सरस होने के कारण 
श्रोताओं एवम्‌ पाठकों को तत्काल प्रभावित करते हैं और उनके हृदय भक्तिरस 
से प्लावित करते हैं । संत चोखामेला श्रनुरूप उपमा और उपयुक्त प्रतीर्कों की 
समुचित योजना करते हैं। एक भ्रभंग में वे कहते हैं--ऊख उपर से देखने में भद्दा 
लगता दे परंतु उसका रस मधुर और पृश्दियक होता है। नदी के किनारे तिरछे 
होने से असुंदर लगते हैं परंतु उनमें मधुर और पवित्र जल का प्रवाह बदता है । 
वसे हो चोखामेला नीचतम थेड जाति में पेदा होने से गंदा प्रतीत द्वोता है 
परंतु उसके द्वदय मैं भक्ति को मधुर एवं पविन्न घारा समायी हुई है ।? कितना 
रसपूर्ण आत्माविष्कार ऊपर के अभंग में भरा है। बारकरी सम्प्रदाय की 
अद्वेत भक्ति चोखामेला के खून में कूट-कूटकर भरी थी | वे भजन-कीत॑न करते 
पंढरपुर जाते ये । उन्होंने सबको आते हृदय से कह्दा--'पंढरपुर को भजन-कीतन 
करते हुए और ताली बजाते हुए जाओ । वहाँ पताकाओं की भरमार से सारा 
विट्ठल मंदिर सजा है और पावनकारी भीमा नदी के किनारे पर जय-जयकार 
हो रहा है | पंढरपुर ऐसा स्थान है जहाँ नटखट से नटखट, पापी से पापी मनुष्य 
आवे तो वह भी शुद्ध होकर लौटता है, कारण, यहाँ विट्ठल-मक्ति की पवित्र 
दुंदुभि सदेव बजती रहती है ।” सचमुच चोखामेला का जीवन विट्ठलमय बना 


था। जैसे नामदेव के प्रभाव से उसका पूरा कुठुम्ब भक्त और कवि बना था 
वैसे हो संत चोखामेला का परिवार संत और कवि बना । उसकी पत्नी सोयरा 
बाई, बहिन निर्मला बाई और पुत्र कममेला भगवद्धक्त और कवि थे.। पृत्र का 
एक भी अंग प्राप्त नहीं परंतु पत्नी सोयराबाई का नीचे के आशय का अभंग 
उपलब्ध है । वह कहती है--े प्रभु ! तेरे दशन कर मेरे हृदय की सब वासनाएँ 
नष्ट हो गयीं, भेदभाव मिट गया, और मेरा हृदय पूर्णतया शुद्ध हो गया । अब न 
छुभाछूत का भाव रहा और न अहंकार रह । सांसारिक शरौर के मोह के बंधनों 
की ढोरी टूट गई और मैं जीवन्मुक्त हो गयी / कितनी प्रौढता उक्त अभंग में 
भरी है। सोयराबाई कहती है कि वह जीवन्मुक्त हो गयी । कितनी आध्यात्मिक 
ऊँचाई तक वह पहुँची थी | क्या यह वारकरी सम्प्रदाय के यश की कसौटी नहीं 
है। एक अपड घेड़िन जीवन्मुक्त दशा की अनुभूति वर्णन करती है। क्या यह 
मराठी के संत साहित्य का शिखर नहीं है ! धन्य था संत चोखामेला और उसका 
कुटुंब ! कहते हैं कि परकोटे के नीचे दबने से उनकी (सन्‌ १३३८ में) सृत्यु हुई । 
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संत नामदेव ने उनके फूल पंढरपुर लाये और पांडरज् के भन्दिर के सिंहद्वार के 
समीप संत चोसख्ममेला की समाधि बनायी जो अभी वहाँ मौजूद है । जो वारकरी 
पंढरपुर जाते हें वे उपयुक्त संत चोखामेला की समाधि का दर्शन किए बिना 
अपनी यात्रा ( वारी ) कृतार्थ नहीं मानते । हम इसमें वाराकरी सम्प्रदाय का 
अलोकिक यश देखते हैं । 


ज़गामित्र नागा :--ये जन्म से लक्षाधीश ब्राह्मण थे परंतु दुर्देव की मार से 
मिक्षाधीश बने । इनकी दृश्य और दुनियाई दौलत जाती रही पर भक्ति की सम्पद 
आप होकर इनके चरणों में गिरी। निधनता में संतुष्ट रहकर ये रात दिन भगवज्ञाम 
स्मरण करते थे । ये बेजनाथ क्षेत्र के निवासी थे और उसी गाँव में हरिस्मरण 
करते हुए भिक्षाइत्ति से जीवनयापन करते थे। समकालीन संतों के समान ये 
अ्द्वेतवादी सगुणोंपासक थे । इनके श्रीकृष्ण पर रचे हुए कई सभंग अति रसभीने 
और मधुर हैं। एक श्रभंग में बालकृष्ण की माखनचोरी का अति भावपू्ण और 
सरल शब्दचित्र खींचा है। इनका हृदय बहुत प्रेममरा और मृदु था। वे यथार्थ 
में जग के ( सबके ) मित्र थे । इन्होंने सन्‌ १३३० में समाधि ली । 


विसोवा खेचर ;--ये पैठण के आसपास के निवासी थे। शआगे चलकर 
ये औंढे नागनाथ नामक क्षेत्र में जाकर रहे | इन्होंने वाणिज्य में काफो धन 
प्राप्त किया था। ये योगाभ्यासी थे । संत ज्ञानेश्वर से इन्होंने गुरुदीक्षा ली थी । 
ये संत ज्ञानेश्वर की तीथयात्रा में सम्मिलित थे। इन्होंने योगबल से आकाश में 
उड़ने की सामथ्य श्राप्त की थी अतः इन्हें खेचर कहते ये। ये अद्वेतवादी भक्त थे । 
हम पीछे कह चुके हैं कि संत नामदेव को इन्होंने गुरुमंत्र दिया। इनके अभंग 
वैराग्य और भक्ति से ओतप्रोत हैं। इनका 'हरिश्वंद्राख्यान”! भी उपलब्ध हुआ 
है। परंतु वद्द बहुत संक्षिप्त है। ये सन्‌ १३०९ में समाधिस्थ हुए । 

परिसा भागवत :--ये कट्टर भगवतानुयायी ब्राह्मण थे। इनके मूल 
नाम का पता नहीं चलता परंतु इनके सदा 'भागवत पढ़ो और सुनो” कहने से 
लोग इनकी परिसाभागवत कहकर पुकारने लगे। इनकी संत नामदेव के भ्रति 
गाढ़ी श्रद्धा थी । संत ज्ञानेश्वर की तीर्थयात्रा में ये सम्मिलित थे । इन्होंने कई 
भावपूर्ण अंगों की रचना कर संत-काव्य समृद्ध किया । 


. स्ाब्बः: ५८: याबा ये झ्ानेश्वरी के लेखक के रूप में ही प्राचीन मराठी 


संत मंडली १०१ 
साहित्य में अधिक प्रसिद्ध हुए। इन्होंने कुछ अभंगों की रचना भी की परंतु 
वे मामूली हें । 


राका कुम्हार :--गोरोबा कुम्हार के समय ये भी संत कवि अ्रपनी 
कुम्दार जाति की शोभा एवं प्रतिष्ठा बढ़ा रहे थे । इनकी दो पत्नियों थीं। वे भी 
कवयित्री थीं। इनकी कुछ रचना उपलब्ध हुई है परंतु काव्य कौ दृष्टि से वह 
साधारण है । ह 


जोगा परमानद्‌ ;--इनकी जाति का पता नहीं छूगता परंतु ये ऊँचे संत 
और कवि थे । इनका नाम था जोगा और परमानंद थे इनके गुरु। ये जब मंदिर 
में देवदशन करने जाते थे तब मार्ग में नमस्कार करते थे और गीता के श्लोक 
कहते थे । इनका अधिक समय भगवद्धजन में बीतता था । इन्होंने कई सरस 
अभंग, पद और आरतियों की सकल रचना कर संत साहित्य में योग दिया है। 


बंका धेड़ :--ये संत चोखामेला की पत्नी के भाई थे । इन्होंने भी अपनी 
भक्ति के बल से घेढ़ जाति को ऊपर उठाया । इन्होंने कई भावपूण अमभंगों की 
रचना की जिसमें संत ज्ञानेश्वर के प्रति प्रगाढ़ श्रद्धा प्रगट की । 


' मराठी के साहित्यकारों ने उपरिनिर्दिष्ट संतों के समूह को 'संतमेला? कहा है। 
इस संत मेले में सभी जाति के छ्ी-पुरुष सम्मिलित थे। वे बिना किसी भेदभाव को 
मन में रखते हुए अराध्यादेव विट्ठल का नामस्मरण एवम्‌ कीतेन करते थे और 
अपने भावों को अभंगों द्वारा व्यक्त करते थे । उन्होंने मराठी के अभंग काव्य का 
केवल श्रीगणोश ही नहीं किया प्रत्युत उसकी इतनी श्रीश्ृद्धि की कि उनके काल को 
अभंग साद्दित्य का 'स्वणयुग” कहा जाता है। उक्त संतमेले के संबद्ध मराठी के 
लब्धप्रतिष्ठ साहित्यकार के० ल० रा० पांगारकर अपने 'मराठी साहित्य का इतिहास 
भाग पहले में लिखते है--“इस वेष्णवों के मेले में पृरुष हैं, महिलाएं दें, त्राह्मण 
हैं, ब्राह्मयेतर हैं, अछूत हें, तत्त्वज्ञानी दें, योगी हैं और अपद भावुक हैं । 
परंतु ये सब संत जाति कुलों के श्रहंकार से परे थे। उनके भावुक हृदयों में 
वर्ण और जातिविषयक संकोणता की रुथान नहीं मिल पाया था। भक्ति के 
सुख के सामने और परह्पर प्रेम के सामने वे सब कुछ तुच्छ मानते थे । संत 
जझानेश्वर और उनके भाई बहिनों को छोड़कर सब संत प्रपंची, गहस्थाश्रमी थे और 
उन्होंने अपनी ग्रृहस्थी को परमार्थनिष्ठ बनाया था। उनका जीवन और प्रपंच 
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ब्रहननिष्ठ हो गया था। वे अपनी जातियों के अनुसार व्यवसाय करते हुए भक्ति 
में मप्त होकर फुटकर श्रभंगों की प्रसंगानुसार रचना करते थे। उनका परस्पर 
इतना प्रेम था कि एक संत दूसरे संत के श्रभंग कंठरथ कर उसका जनता में 
गान करता था। वणसंकर या जातिसंकर न करते हुए एक ही भगवान्‌ विटृठल 
की सब संतान हैं ऐसा मानकर वे प्रेम से रहते थे और परस्पर श्राध्यात्मिक 
उन्नति में सहयोग देते थे । संत ज्ञानेश्वर ने जिस सगुण भक्ति का बीज बोया था 
ठसको अंकुरित होते हुए उन्होंने देखा। श्रागे चलकर इस शअड्भुर को 
झन्य संतों ने खूब सींवा और वह पौधा होकर फूला और फला। उसमें 
अझूत जैसे मधुर फल लगे जिनका रसास्वाद यावच्चन्द्रदिवाकरों मराठी भाषा- 
भाषिक करते रहेंगे । 


दूसरा खण्ड 


पहला अध्याय 


दो शताब्दियों का साहित्य 
( १३५०--१५५० ) 

सन्‌ १३२४ में महाराष्ट्र के स्वातंत्रय-सूये का अस्त हुआ । स्वराज्य के 
नष्ट होते ही स्वधर्म, संसक्ृति और स्वभाषा पर विधर्मियों के आक्रमण होने 
लगे | अलाउद्दीन खिलजी के मलिकाफूर नामक बहादुर सरदार ने महाराष्ट्र में 
मुसलमानों का शासन स्थापित करके उदृ-फारसी भाषा को राजभाषा बनायी । 
अब से तीन शताब्दियों तक मुसलमानों का निरंकुश शासन मराराष्ट्र में चल 
रहा था। उनमें दो सौ वर्ष का दीघकाल अत्यधिक कष्ट, अत्याचार, देवी प्रकोप 
इत्यादि से व्याप्त रहा । इस भयानक संकट काल में महाराष्ट्र के निवासियों पर 
सुलतानी तथा आसमानी आफत्ताओं ने बारबार ऋूर आक्रमण किया । ऐसा 
भय उत्पन्न हो गया था कि समूचा महददराष्ट्र प्रदेश उजाड़ हो जावेगा | हमें तो 
लगता है कि केवल भगवत्कृपा के बल पर ही उक्त अति भयंकर सत्वपराक्षा में 
महाराष्ट्र जीवित रह सका । पहले मानवी विपत्ति का स्वरूप जान लेना उचित 
है। जेसा कि उत्तर भारत में हुआ वेसा द्वी मुसलमानों के शासन का भयावह 
दुष्परिणाम महाराष्ट्र में हुआ । उन्होंने मंदिर ध्वस्त किए, हजारों प्रंथ जला 
दिए, कीतेन करना बंद कर दिया, मेले लगना मुश्किल कर दिया, सेकड़ों महिलाओं 
को बलात्‌ अष्ट किया और जिधर देखो उधर इस्लाम का बोलबाला शुरू हुआ | 
छोग भय से आक़ान्त दोकर धममेपरिवर्तन करने लंगे। मुसलमानों की संख्या 
चंद वर्षों में दसगुनी बढ़ी । कई उच्चवर्णीय ब्राह्मण और क्षत्रिय प्रलोभन के 
शिकार बनकर मुसलमान बने ओर अपने पुराने हिंदू बंधुओं को बदला लेने की 
दृष्टि से खूब सताने रंगे । मुसलमानों का शासन होने से सरकार-दरबार में 
कचहरी में फारसी भाषा चलने छूगी । प्रायः ऐसा देखा जाता दे कि शासकों की 
भाषा, वेष और रहन-संहन का प्रभाव शासित छोगों पर अत्यधिक और झति 
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शीघ्र होता है। जीवित रक्षा और प्रतिष्ठा के लोभ से उच्चवर्णीय लोग 
शासकों की हर बात का स्वेच्छा से अनुकरण करते हें । ऐसी दशा में फारसी- 
उर्दू भाषा का प्रभुत्व शीघ्र ही जहाँ तहाँ होने छगा । परतंत्रता का स्वाभाविक 
दुष्प्रभाव होता है कि पराधीन बने हुए लोगों को अपनी हर वस्तु हीन प्रतीत 
होती है किंतु शासकों की प्रत्येक वस्तु आदरणीय और अ्रनुकरणीय प्रतीत होती 
है। अतः उपयुक्त अत्याचारी शासनकाल में कई हिंदुओं ने फारसी अदब, रहन- 
सहन तथा फारसी भाषा के शरूदों का उपयोग करना शुरू किया जिससे मराठी 
भाषा की प्रकृति पर कठोर आघात होने रंगे । उद-फारसी के सरकारी भाषा होने 
से शासन के प्रत्येक विभाग में उसका प्रयोग होने लगा। मराठी के शब्द बलात्‌ 
हटाये गये ओर उनके बदले फारसी शब्दों का प्रयोग करना अनिवाय बन गया । 
इसका स्वाभाविक परिणाम यह हुआ कि राज-कारोबार को भाषा में तथा व्यवहार 
की भाषा में उद्‌-फारसी शब्द व मुहावरों की भरमार हुई। उच्चवर्णीय छोग 
शासनकर्ताओं की भाषा सीखने में रुचि लेकर गौरव प्राप्त करने की चेश करने 
छगे । इसका दुष्परिणाम मराठो पर हुए बिना केसे रह सकता था | अब मराठी 
भाषा की शुद्धता की रक्षा करने का भार बेचारे सन्‍्तों पर, कौतनकारों पर, 
प्रवचनकारों पर, महिलाओं पर और राजधानी से तथा शहरों से दूर रहने वाले 
भ्राम्रीण लोगों पर पड़ा क्योंकि वे शासन के काय के संपक में बहुत कम आते 
थे । उनकी बोलचाल की भाषा पर फारसी-उदूं का बहुत कम असर हुआ था, 
यो कहिये कि नहीं के बराबर हुआ था। उन्होंने अपना सांस्कृतिक और 
भाषाविषयक कतंव्य पूरी तरह से निभाया और मराठी भाषा की केवल रक्षा ही 
नहीं की अपितु उसका जी-जान से संवर्धन भी किया । दो सौ वर्ष के मुसलमानी 
शासन के दीघकाल में तत्कालीन बोलचाल की और लेखन-व्यवहार की मराठी 
भाषा में लगभग साठ प्रतिशत उद्द्‌-फारसी शब्दों की भरमार थी | मराठी बाक्य 
की रचना फारसी के अनुसार होने लगी। संक्षेप में उपयुक्त सुछतानी आ्राफत से 
अराठी भाषा को जीवित रखने का दुष्कर काय सन्‍्तों को और साधारण लोगों 
को करना पड़ा और वह काय उन्होंने बड़ी सफलता से किया। उन्होंने मराठी 
भाषा की जी जान से रक्षा करते हुए उसके साहित्य को केसे पृष्ट किया यद्ट जानने 
के पहले महाराष्ट्र पर देवी आपति ने जो प्रहार किया उसका भयानक स्वरूप 
ओर अभाव जान लेना श्रावश्यक है । 


दो शताब्दियों का साहित्य १०४ 


दुर्गादेवी का अकाल :-- रिद्वेष्वनर्था बहुलीभचन्ति” अर्थात्‌ एक बिपत्ति 
झनेक विपत्तियों का कारण होती है। इस सुभाषित के अनुसार पंद्रहबीं शती के 
प्रारंभ में मद्दाराष्ट्र का मध्य प्रदेश भयानक दुष्काल का शिकार बना। कहते हें लगा- 
तार बारह ब्ष तक अवर्षण था | पहले ही से महाराष्ट्र के मध्य भाग में वर्षा का 
औसत प्रमाण कम है। वहाँ प्रतिषषे बीस इंच से पच्चीस इंच तक वर्षा होती है । 
प्रायः गर्मी के दिनों में नदियाँ सूख जाती हैं । भूमि ऊबड़-खाबड़ होने के कारण 
नहरों का अबंध करना मुश्किल है। अब वेज्ञानिक सुधार होने से वहाँ नलकूप 
बनाए गये हैं परंतु पाँच सौ वर्ष पूर्व वहों की जनता स्वंधा निसग की कृपा पर 
ही जीवनयापन करती थी । ऐसी दशा! में बारह वर्ष के अवषण ने केसा भयानक 
अकाल पदा किया होगा इसकी हम कल्पना भी अब नहीं कर सकते। वर्षा न 
होने से फसल बिलकुल नहीं हुईं । लोग ब्रक्षों की पत्तियाँ भक्षण कर रहने लगे । 
सब नदियों सूख गई थीं । जहाँ मनुष्यों को खाने के लिए एक दाना नहीं था 
वहाँ जानवरों की क्या भयंकर दुदंशा हुई होगी । मांसभक्षी छोगों ने अपने बेल, 
गाय इत्यादि काटकर खा डाले। पीने के लिए पानी न मिलने से हजारों 
की तायदाद में जानवर मरे । अंततोगत्वा ब्क्षों की पत्तियाँ भी समाप्त दो गई । 
जदॉँ-तहाँ भोंड़े पेढ़ दिखाई देने लगे । जनता अकाल से बिलकुल त्रस्त हो गई 
थी । सत्र स॒त्यु का तांडब नृत्य हो रद्दा था। ऐसी दुःश्थिति में मध्य महाराष्ट्र 
के निवासियों को मजबूर होकर अपना प्रदेश छोड़कर अन्य समीपचर्ती प्रदेशों में 
सहारा लेना पड़ा । लाख्यों की संख्या में लोग कर्नाटक, गुजरात, मालवा, विद, 
राजस्थान और तेलंगान में जा बसे । कई लोग हिंदीभाषी प्रदेशों में जाकर रहे । 
कहते हें. कि ऊगभग पचास-साठ वर्ष तक ये लोग अमराठीभाषी प्रदेशों में रहे 
ओर जब पुनः भध्य मद्दाराष्ट्र पर निसग की कृपा हुईं, खूब वर्षा होने लगी, 
नदियों वेग से बहने लगीं, फ्चले अच्छी तरह से उगने लगीं तब ये लोग मध्य 
मद्दाराष्ट्र में पुन आ बसे। अमराठी भाषी प्रदेशों में दीध निवास होने 
से उन्होंने वहों की प्रादेशिक भाषा में कुछ न कुछ प्रगति अवश्यमेव को 
होगी । उनका अन्य भाषाओं से काफी परिचय हुआ होगा और उन्होंने उन 
भाषाओं के कई शब्द अपनाये होंगे, कई मुहावरे स्वीकार किये होगे । संक्षेप 
में उनकी मराठी भाषा पर उन भाषाओं का कुछ न कुछ असर हुआ ही होगा 
और दोना स्वाभाविक भी था | इसका बढ़ा अच्छा परिणाम यह हुआ कि मराठी 
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भाषा में सेकड़ों कन्नढ, तेलगू, ब्रज, हिंदी, गुजराती शब्दों की भरमार 
हुईं । मराठी-भाषाभाषी अनेक भाषाओं के ज्ञाता बने । वे अनेक भाषाओं में 
अपने पिचार और मंतव्य प्रगट करने में समर्थ हुए। उन्होंने अन्य भाषाओं 
के साहित्य से लाभ उठाया और उसकी सहायता से अपना साहित्य अधिक समृद्ध 
किया । संक्षेप में उपयुक्त आखमानी आफत का मराठी भाषा पर बहुत कुछ इृष्ट 
प्रभाव पड़ा । हानि बहुत थोड़ी हुई, क्‍योंकि जो लोक अमराठी-भाषी प्रदेशों में 
जाकर बसे थे उनकी मातृभाषा थोड़ी अपभ्रष्ट हुईं । उसकी मूल शुद्धता थोड़ी 
जाती रही । ऐसी सुलतानी और आसमानी आफतों में भी मराठी की बेल 
फूलती और फलती रही । भला ऐसे निध्वण और संह्वारक काछ में कौन ऐसा 
निबुद्धि है कि जो जगश्चालक परमात्मा की प्राथना कर उसके आश्रय का सहारा 
न लेना चाहेगा? अतः ऐसी विषम परिस्थिति में परमार्थनिष्ठ एचम्‌ भक्तिपूर्ण 
रचना की सश्टि द्वोना स्वाभाविक है| आइए, उक्त काल की साहित्यिक रचनाओं 
की संक्षिप्त जानकारी प्राप्त कीजिये । 


महाजुभावों की साहित्य-साधना :--महाराष्ट्र पर मुसलमानों का 
आक्रमण होने के पश्चात्‌ कुछ ही व में अपने धार्मिक प्रन्थों की रक्षा करने के 
देतु उक्त पंथ के तीसरे आचाय कवीश्वर भास्कर भट्ट बोरीकर ने कॉकण प्रदेश 
में निवास किया | उनके पलायन काल में ग्रन्थों की मूल पाण्डुलिपियाँ खो गई । 
अतः उन्होंने कंठस्थ पाठों से उनकी प्रतिलिपियोँ बनाई । इन प्रतिलिपियों में 
पाठभेद होना सवंथा स्वाभाविक ही था। उनके पश्चात्‌ परशराम जी पंथ के 
चतुर्थ आचाये बने । आंतरिक मतभेद से उक्त पंथ तेरह दलों ( आत्नायों ) 
में विभाजित हुआ । प्रत्येक दल अपनी विशेषता की रक्षा एवम्‌ प्रदर्शनी करने में 
व्यस्त रह्या | संकीर्णता बढ़ती चली । विशिष्ट आचारधम पर अत्यधिक जोर देने से 
असहिष्णुता का खूब प्रचार हुआ | जेसे-जेसे असहिष्णुता बढ़ती गई वेसे-बैसे 
मह्ानुभाव पंथ भ्रप्रिय बनता गया। अन्ततोगत्वा मद्दानुभाव पंथ इतना भ्रप्रिय और 
संकीण बन गया कि उसको अपने भ्रन्थों को रक्षा करने के लिए नरहे और स्वतंत्र 
लिपियों का आविष्कार करना पढ़ा । सन्‌ १३५३ से सन्‌ १४०३ तक उक्त पंथ के 
अनुयायियों ने लगभग पचीस लिपियों में अपने प्रन्थों का प्रणयन करना प्रारम्भ 
किया । उन्होंने अपने पंथ के धार्मिक प्रन्थों का संशोधन, संकलन, संपादन और 
विवरण बहुत अच्छी तरह से किया । परंतु कवीश्वर भास्कर भट्ट बोरीकर और 
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कवि नरेन्द्र तथा पंडित दामोदर की 'नवनवोन्मेषशालिनी प्रज्ञा' पंथ से जाती 
रही । गुजर शिव व्यास ने पंथ के लक्षण, आचार और विचार पर विद्धत्तापूर्ण 
भाष्य लिखा और मुनि व्यास ने स्थान पोथी नामक ग्रंथ लिखा। उक्त प्रंथ में 
महात्मा चक्रघर ने जिन तीर्थों पर लीलाएं की थीं उनका सरस वर्णन है। उक्त 
प्रंथ गद्यमय थे । परन्तु नवरस नारायण ने 'छोकबद्ध तीथमालिका रची । ऐतिहा- 
सिक और भौगोलिक दृष्टि से ये प्रंथ महत्व रखते हैं । पंडित भीष्माचाय नामक 
विख्यात भाष्यकार हुए । उन्होंने संस्कृत ओर मराठी में लगभग बत्तीस टीका 
ध्रन्थों की रचना की । इनकी विशेषता और श्रेष्ठता इसमें दिखाई देती है कि 
उन्होंने नामविभक्ति और पंचवार्तिक नामक दो व्याकरणविषयक अन्य उस 
बिषम काल में लिखे । वे मराठी के प्रथम व्याकरणकार थे । इसके अतिरिक्त 
उन्होंने छंदःशाज्नविषयक मार्गप्रभाकर नामक ओबवीबद्ध प्रन्थ की रचना की । 
आपने संस्कृत के “गीतगोविंद' पर “महाराष्ट्र संबोधिनी! नामक सरस टीका भी 
रची । आपके संरुकृत भप्रन्थ भी विद्वता से ओतप्रोत हैं । इससे पं" भीष्माचार्य 
की बहुमुखी प्रतिमा को तथा भ्रकांड विद्वत्ता की कुछ कल्पना हम कर सकते हैं । 
निःसंदेह पं० भीष्माचाय ही इस काल के सिरमौर महानुभाव प्रंयकार हैं। अप- 
वाद के लिए नृसिह कवि ने रुक्मिणी-स्वयंवर नामक प्रबंधकान्य का प्रणयन 
किया, अन्यथा महद्दानुभावों का सब साहित्य रूक्ष तथा भाष्य रुवरूप का है । 
भिन्न लिपियों में लिखने पर भी उन्हेंने मराठी के गय साहित्य की समृद्धि को 
यह बांत माननी होगी । 

सत्यामल नाथ (सन्‌ १२७८-१३४८ ):--संत ज्ञानेश्वर की नाथ 
परंपरा उनके नाथपंथोय शिष्य सत्यामल नाथ चला रहे थे। आपने सिद्धान्त- 
रहस्य या ललित प्रबंध नामक बारह हजार ओवियों का काव्यप्रन्थ लिखा ' 
इसमें गुरु ( संत ज्ञानेश्वर ) का सरस जीवनचरित्र मिलता है। इसमें अध्यात्म, 
योग और भक्ति का विवेचन है । विषय विवेचन में सरलता के साथ प्रोढ़ता है । 
शैलो झाकर्षक है । जहाँ-तहाँ लालित्य का भी दशन द्वोता है। ऐसा लगता है 
कि रचयिता ने गुरु का सफल अनुकरण करने की चेष्टा की हे । 

बहिरापिसा की सरस भागवत टीका ई--न हिन्दुन यवनः” ऐसी 
ट्थिति में रहने वाले बहिरापिसा नामक कवि ने संकटहरणी, शिवप्रन्थ, संत- 
भालिका, अभंग और पदों के अतिरिक्त 'भेरवी” नामक भागवत टीका रची। 
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यह 'भागवत” के दशम रकंघ पर पहली मराठी टीका है। कहते दें कि उसको 
७४००० ओकिएँ थीं परतु केवल १६२८४ ओविएँं अब उपलब्ध हैं । इसके ६० 
प्रकरण हैं। महानुभावों की श्रीकृष्णचरित्रविषयक रचनाओं को छोड़कर यह 
पहली विशाल और रसभीनी मराठी भागवत टीका है। कहने को झ्ावश्यकता 
नहीं कि यह लोकप्रिय श्रीकृष्णचरित्रपरक ग्रन्थ है। इसके पठन और श्रवण से 
साधारण जनों को श्रीकृष्णचरित्र की रुचि लगी और भविष्य में कई सरस 
कृष्ण-जीवनियों रची गयीं । बहिरापिसा जातवेद भी कहलाते थे क्योंकि वे वेदों 
के अच्छे जानकार थे | उनके जीवन में संत तुलसादास जी के समान गृहत्याग 
से संबंधित चमत्कार पाये जाते हैं । 


कवि चोभा ( १३७८ ):--क्रविवर चोॉभा की 'उषाहरण” रचना अ्रत्य॑त 
सुंदर, सरस और अ्रपनापन लिये हुई है | उपलब्ध काव्य में कुल ५७५ ओविये 
हैं परंतु मराठी के संशोवक एवं लूब्धप्रतिष्ठ साहित्यकार के० ल० रा० पांगारकर ' 
ओर राजवाड़े इनके मतों के अनुसार उक्त काव्य की २५०० ओवियें होनी 
चाहिये । उषाहरण का संशोधन एवं संपादन करके के० राजवाड़े ने उसे सन्‌ 
१९०७ में प्रकाशित किया । कवि चोभा ने तडद्भव मराठी शब्दों का ही प्रयोग 
उक्त काव्य में किया । अनिवायता में कहीं कहीं तत्सम शब्दों से भी काम लिया । 
कवि चोभा की यह विशेषता थी । ऐसा प्रतीत होता है कि कवि चोभा पर 
जानेश्वरी का बहुत प्रभाव था। आपने 'यमक' शब्दालंकार का प्रचुर मात्रा में 
उपयोग किया । उषाहरण का मूल कथानक पौराणिक होते हुये भी कवि चोंभा 
ने अपनी अलौकिक प्रतिभा के बल पर उसे पूणतया मोलिक बनाकर एक कलापूर्ण 
काव्य की सृष्टि की। कविवर युद्धवणन में सिद्धहस्त थे । अतः यह काव्य धीररस 
से आ्ोतश्रोत है। कहीं कहीं बणन की सरसता, मधुरता और प्रभावोत्पादकता 
बणन के परे है, वह केवल पठनीय और अआस्वाय है। रंगनाथ स्वामी निगडीकर 
आर शेख महम्मद कवियों ने अपनी 'संतमालिका? में चॉभा की खूब प्रशंसा को है। 

कानन्‍्ह पाठक और नामा पाठक :--संत ज्ञनिश्वर के प्रिय और ऋृपापात्र 
व्यक्तियों में संत कान्हू पाठक थे । उनके कुछ अभंग और गीतासार नामक संक्षिप्त 
प्रकरण उपलब्ध हैं । इनके बंशज नामा पाठक रसासिद्ध कवि थे। इनके कई 
सरस अभंग और नामरन्माला, भरतमेंट, अ्श्वमेध इत्यादि छोटे-बड़े काब्यश्रंथ 
डपरच्ध हैं । उनमें अश्वमेष सबसे श्रेष्ठ और प्रदोध काव्य है । इसमें प्रभु रामचंद्र 
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तथा पांडवों के अ्रश्वमेघ का पूरा और हृय वर्णन है। इसको रचना अति सरल 
होते हुए सरस है । आगे चलकर कवि श्रीधर के अति सरस और प्रासादिक 
अश्वमेध” काव्य प्रैथ की रचना करने के कारण उक्त प्रंथ उपेक्षित हुआ । नामा 
पाठक ने उक्त प्रंथ में लिखा कि “यह व्यासोच्छि"् अमृत हे और इसके सेवन से 
संकटों से मुक्ति मिलती है ।” मराटी के युगप्रवतंक कवि संत एकनाथ जी ने 
सन्निकट भविष्य में नामा पाठक का उल्लेख 'संतमाला” में बड़े आदर से किया । 
इस वंश में निमेल पाठक तीसरे प्रसिद्ध कवि थे। इनका ओविबद्ध पंचतंत्र” प्रंथ 
उपलब्ध है । इससे स्पष्ट होता है कि इन्होंने एक पुराने गयद्यास्मक पंचतंत्र का 
काब्यबद्ध अनुवाद किया | 

कवयित्री कान्होपात्रा :--बीदर राज्य में मंगलवेढा नामक नगर की यह 
वेश्यापुत्री थी । कान्होपात्रा ने अपनी श्यामा माता के भ्रष्ट जीवन का भयानक 
चित्र अपनी आँखों देखा था जिसका परिणाम हुआ कि वैश्या के पतित जीवन 
के प्रति उसे तीव्र घणा हो गई थी । अतः उसने उक्त पापी जीवन का त्याग करके 
शुद्धतापूबंक भक्तियुक्त जीवन व्यतीत करने का दृढ़ निश्चय किया। वास्तव में कान्हो - 
पात्रा अपनी माता से बहुत अधिक सुन्दर तथा गायन एवं नृत्यकला में निपुण 
थी । यदि वह भोग का जीवन चाहती तो एऐश-आराम के सागर में दूब कर रह 
सकती थी । परंतु उसके हृदय में भक्ति का आलोक फेल चुका था। उसकी माता 
ने उसकी दत्ति ध्यान में लेकर उसका विवाह अनुरूप पति से कर देना चाह्दा। 
परंतु कुमारी कान्होपात्रा ने कहा कि जब तक मुमसे अधिक सुन्दर, सुशील 
और गुणवान्‌ पति न मिलेगा तब तक मैं विवाह करने की बात नहीं सोचूँगी । 
उसकी माता ने योग्य वर ढूंढने में कुछ न उठा रखा परंतु सब व्यथ । कान्होपात्रा 
के मन की हुई | अन्ततोगत्वा भक्तहृदया कान्ददोपात्रा पंढरपुर चली गई और वहाँ 
विट्ठल के भजन में मम्त रहने लगी । उसकी श्त्ति भक्तिन मौराबाई जेसी बन गई । 
उसने सरस और मधुर अभंगों की रचना करके अपने कोीयछल सहश गायन के 
बल पर भगवान्‌ विटठल को प्रसन्न करने की जी-जान से चेष्टा की। वह भगवान्‌ के 
संमुख गायन तथा नृत्य में सदा मम्न रहती थी। कद्ते दें कि उसके मधुर गायन 
तथा कुशल नृत्य की प्रशंसा सुनकर बीदर के बादशाह उसके भ्रति आकर्षित होकर 
उसकी प्राप्ति के लिये अतिउत्सुक दो गए। उस काल में मुसलमान बादशाह 
के लिये क्या दिकतत हो सकती थी १ उसने तुरंत कुछ सिपादहदी कान्दोपात्रा को 
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लाने के लिये पंढरपुर भेजे । उसके श्रस्वीकार करने पर सिपाहदियों ने उसे बलात्‌ 
ले जाने की इच्छा प्रगट को । कान्‍्होपात्रा ने भगवान्‌ विटठल की आतंद्वदय से 
प्राथना की- हे भगवान्‌ मेरा अन्त न देखिये। आज मेरे प्राण पूरी तरह से आपत्ति- 
प्रस्त हैं | हे देव, आज मेरी अवस्था शेर के पंजे में फंसे हिरण के बच्चे के समान 
है| तेरे सिवाय मेरे लिये त्रिभुवन में कोई दूसरा आश्रय स्थान नहीं है, तू तुरंत 
दौडकर मेरी रक्षा कर | मैं सारी श्राशा छोड़कर उदास बनो हैँ और तेरे ही 
चरणों में शरण आई हूँ। हे विट्ठाबार माता ! तू अपने हृदय में मुके स्थान दे ।? 
तस्‍्काल चमत्कार हुआ कि भक्तिन कान्होपात्रा के प्राणपखेरू उड़ गये और वह 
भक्त के रूप में अमर हो गई | संतिन कान्होपात्रा ने कई भक्ति रसपूर्ण अंगों 
की सफल रचना कर संत-साहित्य समृद्ध किया ! 


भक्त दामाजी पंत :--हमने दुर्गादेवी के भयानक एवं दौध अकाल का 
पहले द्वी उल्लेख कर दिया है । उक्त अकाल के समय में दामाजी पंत मंगलवेढा 
में थानेदार थे । उनसे गरीबों का हजारों की तादाद में भूखों मरना न देखा 
गया । उनका कोमल द्वदय उमड़ आया ओर उन्होंने अपने अधिकार में बड़े बड़े 
कोठार लुटवा दिये और गरीबों को भूख से मरने से बचाने की जहाँ तक बन 
सकी वहाँ तक कोशिश की। उन्होंने लोगों का इतना उपकार किया कि शोलापुर के 
गजेटियर में उक्त अकाल का नाम 'दामाजी पंत का दुष्काल” लिखा मिलता है । 
उनका उपर्युक्त उपकार सुनकर बीदर के बादशाह उन पर बहुत क्द्ध हुए और 
उनको केद कराकर बीदर लाया गया। बादशाह ने लुटवाए हुए अनाज के कोठारों 
का मूल्य देने का आदेश दिया अन्यथा नियत मियाद के बाद उनको फॉँसी पर 
चढ़ा देने की घमकी दी । बेचारे दामाजी पंत क्या कर सकते थे १ वे कारागार 
में आरतहृदय से भगवान्‌ विटठल की प्राथना करने लगे । भगवान्‌ अपने भक्त की 
उपेक्षा केसे कर सकते १ भगवान्‌ ने चमत्कार करके दामा जी को बचाया । कहते 
हैं कि दामा जी पंत के पास बिठया नामक थेड नौकर था । यह बिठया और कोई 
नहीं परंतु उनका उपाध्य देव विट्ठल ही था जो अपने परम भक्त की रक्षा करने 
के देतु पेड के रूप में उनके साथ सदा रहता था। उक्त बिठया ने लुटे 
हुए अनाज के कोठारों का मूल्य राज-दरबार में नियत अवधि में देकर रसीदें 
प्राप्त कर भक्त दामाजी को फाँसी से बचा लिया। लगभग अस्सी वर्ष के 
पश्ात्‌ संत एकनाथ ने दक्त घटना का एवम्‌ वर्णन किया है--विट्ठल भ्रभु ते 
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दामाजी के हृदय में भक्ति का भाव देखकर स्वयं बिठया धेड का रूप धारण किया 
था | वह द्रव्य लेकर निकला और बादशाह के पास जाकर जोहार किया। भक्त- 
रक्षक विट्ठटल ने बादशादह्र को लुटे हुए श्रनाज का मूल्य देकर रसीद ली 
ओर वह अपने भक्त की रक्षा करने के हेतु उसके पीछे-पीछे दौड़ता रहा ।” कहते 
हैं कि भक्त दामाजी तथा उच्च राज्याधिकारी इस चमत्कार या रहस्य से पूरे अन- 
भिज्ञ थे । चाहे जो कुछ हुआ हो, इतना सत्य था कि भक्त दामा जी केदखाने से 
मुक्त हो गये थे । इस घटना के बाद सरकारी नौकरी छोड़कर भक्त दामाजी पंढरपुर 
में रहने लगे। वहाँ आपने कई सरस एवम्‌ भक्तिपूण अभंगों कौ रचना की । 
उन्होंने उक्त चमत्कारपूण घडना का उल्लेख कई अभंगों में किया और उपास्य 
भगवान विट्ठल के प्रति प्रगाढ़ कृतज्ञता प्रदर्शित की । श्रागे चलकर मदहासंत कवि 
तुकाराम ने और 'भक्तिविजय” के लेखक संत महीपति ने भक्‍त दामाजी 
का जीवन वर्णन करते समय उपयुक्त रहस्यपू्ण घटना का बड़े आदर से उल्लेख 
किया । भक्‍त दामाजी की अभंग रचना थोड़ी है परन्तु सरस है । 


संत भालुदास +---ये भक्त दामाजी के समकालीन थे| इनका जन्म विट्ठल- 
भक्त परिवार में होने के कारण बाल्यावस्था से ही इनकी स्वाभाविक्र शत्ति विट्ठल- 
भक्ति की थी । जब वे पाठशाला में पढ़ते थे तब एक दिन एकाएक पाठशाला 
से भाग निकले और देहात के बाहर वे एक मंदिर के तलघर में सूय्य की उपा- 
सना में मम होकर रहने लगे । बहुत कष्ट के पश्चात्‌ माता-पिता ने इन्हें हृंढ़कर 
पाया । इनका मूल एवम्‌ वास्तविक नाम कुछ और था परंतु सूर्य के उपासक 
होने के कारण लोग इन्हें भानुदास कहने छंगे और वे इसी नाम से असिद्ध 
हुए। पिता जी के बहुत आभ्रद्द करने पर ये विवाहित हुए। जीवनयापन करने 
की दृष्टि से इन्होंने कपड़े की दुकान खोली थी परंतु भक्ति में रत हुआ उनका मन 
व्यवद्वार में रुचि न ले सका और वह दुकान चंद दिनों में ही घाटे में उतर गई । 
भक्त भानुदास दरिद्रता में रहने के लिए मजबूर हुए किन्तु उनकी भक्ति दिन 
प्रतिदिन बढ़ती ही गई । कुछ समय के पश्चात्‌ उनका भाग्य चमक उठा और 
उनकी दूकान अच्छी तरह चलने लगी । फलतः वे धनी और सखी बने । उन 
दिनों विजयागगर के राजा कृष्णदेव राय विटठल-भक्ति से अति प्रभावित 
हीकर पंढरपुर की विटठल-मूर्ति विजयानगर ले आए थे। संत भानुदास 
वारकरी होने के कारण पंढरपुर की यात्रा नियमित रीति से करते थे। जब उन्हें 
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उक्त वार्ता मालूम हुई तब वे स्वयम्‌ विजयानगर गए और श्रत्यन्त व्याकुल 
हृदय से उन्होंने भगवान वरिट्डल की निम्नलिखित ग्राथेना की--दह्वि भक्तवत्सल 
विट्‌ठल ! तेरा सारा भक्तन्समुदाय अत्यंत विहल है । किसी के मुँह से शब्द भी 
नहीं निकल पाते। क्या कशष्टदायक चमत्कार है कि माता रुक्मिणी उदास हो गई है 
और भक्त पुंडलिक भी मौन है | हे भगवन्‌ विट्ठल ! आपने पंढरपुर में ही 
निवास करने का वचन दिया था अतः अपने पुराने वचन का रुमरण कर भेरे 
साथ पंढरपुर चलने की कृपा कीजिये।” यह शआतंतायुक्त आथना सुनकर 
विट्ठल उनके प्ताथ पंढरपुर चलने के लिये राजी हो गये । बीच में कुछ अद्भुत 
चमत्कार हुआ और राजा कृष्णदेव राय ने संत भानुदास की खरी योग्यता 
पहचान कर उनसे क्षमा प्राथना की और बड़े सम्मान और प्रेम के साथ विट्ठल 
कौ मूर्ति पंढटरपुर भिजवा दी । एवं भगवान्‌ की मूर्ति साथ लेकर संत भानुदास 
पंढरपुर लौटे। महाभक्त होने के साथ ही उन्होंने महाराष्ट्र का यहदद 
महत्तम उपकार किया कि भगवान्‌ विट्ठल की पंढरपुर में पुनः स्थापना करके 
वारकरी सम्प्रदाय के शआराध्य देवता का स्थान महाराष्ट्र में दी बना रखा। 
अब वे अपने व्यवसाय से सदा के लिए निश्वत हुए और रात-दिन ईश्वर के भजन 
में मम्र रहने लगे । भक्ति की तन्मयता में उनके मुख से अनायाप्ष अनेक अभंग 
निकले । एक भक्तिपूण अभंग में वे कहते हैं--'बेठकर रामनाम छो । राम का 
ध्यान करो । उसी में मन को दृढ़ करो। एकविध भाव में मम्र द्वोकर रहने की 
अपेक्षा अधिक अच्छा कोई साधन नहीं है। परद्वव्य और परदारा को अछूत 
मानो । इससे अधिक पवित्र कोई तप नहीं है। भानुदास नप्रता से कहता है 
कि इस कलियुग में रामनाम को पताका फहरा दो ।” आप पंढरपुर के विटठल की 
प्रशंसा करते हैं-'जो अनादि परब्रह्म निजधाम है वही यह इंट पर खड़ी हुई मूर्ति 
मेघश्याम हैं । जिसे श्रुति नेति-नेति कद्दती हूँ बद्दी परन्रह्म मूर्ति इस ईंट पर 
स्थित है। ज्ञानियों का जो ज्ञान है, मुनिजनों का जो ध्यान है, वही इंट पर 
खड़ा परत्रह्म विद्यमान है । पुंडलीक के तप से यह अलौकिक वस्तु मिली है। 
भानुदास की यही याचना है कि हे भगवन्‌ ! यही बर दो कि मैं तेरी सेवा कहूँ।! 
संत भानुदास के कई भक्तिरसभीने अभंग हैं। नाम-संकीतंन का प्रेम और 
परमात्मा-प्राप्ति का आनंद उनके अभंगों में भोतप्रोत है। एकादशी का ब्रत 
और पंडरपुर की यात्रा ( वारी ) का नियम उन्होंने कड़ी निष्ठा से आमरण 
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निभाया । ईंट पर खड़े हुये विट्ठल के दशन में उन्हें बडा आनंद प्राप्त होता 
था ओर इस सग्रण भक्ति के आनंद का उन्होंने कई रसपूर्ण शअर्भंगों में सरस 
वर्णन किया । वे सदा सबकी उपदेश देते थे कि बिट॒ठल के सगरुण रूप पर काया, 
वाक्‌ और मन अर्पित करो । उन्होंने भगवान से बार बार प्राथना की कि 
जन्म-जन्मान्तर में में सदा भगवज्नाम लेता रहे और मुझे सदा संतों का समागम 
प्राप हो ऐसा वरदान दीजिये। संत भानुदास की भक्ति का निरंतर विकास 
होता गया। अंततोगत्वा पेंठण में एक रात्रि में हाथ में वीणा लिये हुए संत भानुदास 
भजन करते समय भगवान्‌ के ध्यान में तन्‍्मय हो गये । उनकी ऐसी सायुज्य 
समाधि लगी कि वे पुनः उठ नहीं सके । मराटी के युगग्रवर्तक कवि संत एकनाथ 
इनके पडपोता थे । संत भानुदास के पावन कुल में उनका जन्म हुआ इसे 
संत एकनाथ अपना महदूभाग्य कहते थे। एकनाथ अपने रुक्मिणी-स्वयंवर 
प्रबंधकाव्य में लिखते हैं---“भानुदास के पचित्र वंश में मेराजन्म हुआ जिससे 
मुझे हरिभक्ति प्राप्त हुई। मेरे पूषजण और समधी सब संत थे और मेरा कुछ 
श्रीकृष्ण को अर्पित रहा ।? ॒ 


संत भाचुदास की हिंदी रचना:--संत भानुदास श्रीकृष्णचन्द्र के 
अनन्य भक्त थे। पंढरपुर के विट्टल श्रीकृष्ण का ही तो अवतार या दूसरा नाम 
है। उनके दो हिंदी पर उपरूब्ध हैं । दोनों ही श्रीकृष्णपरक हैं । पहले पद में 
माता यशोदा बालक कृष्ण को प्रभाती गाकर जगा रही हैं--- 


उठो तात मात भये प्रात रजनी सो तीमीर गईं । 
मीलत बाल सकल गुवाल खझखुंदर कन्हाई ॥ १॥ 


जागो गोपाललाल जागो गोविन्दलाल जननी बलि जाई ॥२५॥ 


संगी सब फिरत विमन तुम बिन नहीं छुटत दयन । 
त्यजो. शयन  कमलनयन खुंदर खुखदाई ॥ ३॥ 
मुखते पट दूर कीजो जननी कु दे दीजो। 
दधी सत्लीर मांग लीजो खीर खांड मिठाई ॥ ४॥ 
जपत जपत शाम राम खुंदर मुख सदा राम । 
थाटी की छुट कछु भानलुदास पायी ॥ 

घप्मस० भ० 
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(२) 
जमुना के तट घेनु चरावत राखत है गैयां मोहन मेरो सैयां । 
मोरपन्न सिर छत्न खुहाये, गोपी धरत बहियां। 
भानुदास प्रभु भगत को वत्सल, करत छत्न छदयां ॥ 


उपयुक्त परद्दों में कितना प्रवाह है। ऐसा लगता है कि संत भानुदास 
ने मथुरा ब्रन्दावन की यात्रा की होगी और वे वहां कई दिनों तक रहे होंगे । 
अन्यथा ब्रजभाषा में उनकी इतनी अच्छी प्रगति होना असंभव था । 


श्री दत्त संप्रदाय ओर उसका साहित्य ;--श्री पाद श्रीवक्लभ दत्त 
संप्रदाय के संस्थापक थे । किंवदन्ती के अनुसार इनको श्री दत्त का अवतार भाना 
गया है। इनकी जन्म तथा समाधितिथि का निश्चित पता नहीं छूगता परंतु 
यह ऐतिद्यासिक तथ्य है कि ये सन्‌ १३५० से १४०० तह जीवित थे । पीठापुर 
नामक देद्यात में आ्रापाल राजा को सुमता नामक पत्नी की कोख से इनका जन्म 
हुआ । कहते हैं कि श्री दत्त की कृपा का वह फल था। सात वर्ष को अवस्था में 
इनका जनेऊ हुआ । तत्पश्चात्‌ इनको सिद्धि की प्राप्ति हुईं। सिद्धि के बल पर 
इन्होंने अपने दो मूढ़ एवम लंगड़े बंधुओं को विद्वान तथा चलने में सम बनाया। 
ये माता की अनुज्ञा से द्विमालय में तपाचरण के लिए गये । वहाँ कठोर तपश्चर्या 
करके ये कुखपुर में पधारे । यहाँ इन्होंने कई चमत्कार करके लोगों को मुग्ध किया। 
इन्होंने एक धोबी को वरदान दिया कि अगले जन्म्र में वह मुसलमान बादशाह के 
कुल- में पेदा होगा और वे स्वयम्‌ पुनः नूसिह सरस्वती का नाम धारण करके 
अवतार लेंगे और उसे दशन देंगे। इसके पश्चात्‌ चंद दिनों में श्री पाद वक्षभ 
अटत्श्य हो गए। अपने आश्वासन के अनुसार इन्होंने सन्‌ १४००८ में पुनः 
अवतार धारण किया । 


श्री नुसिंहद सरस्थती ( १४०८-१४५८ ):--भ्रब श्रीपाद श्रीवह्लभ 
श्री नु्सिह सरस्वती बने | यह दत्त संप्रदाय की दूसरी ऐतिहासिक विभूति हे । 
इनका जन्म विदर्भ प्रदेश के कारंजा नामक नगर में एक पविश्न एवम धर्मनिष्ठ 
ब्राह्मण कुछ में हुआ ! इनके पिता का नाम माघव ओर माता का नाम 
भवानी था । सात थर्ष की अवस्था में इनका यश्ञोपवीत संस्कार हुआ । ये 
तब तक ओम के सिवा दूसरा उच्चारण नहीं कर सकते थे । परंतु * 
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जनेऊ का संस्कार समाप्त होते ही, किवदन्ती है कि इन्होंने चारों वेद कह 
सुनाये और लोग उनको श्रीदत्त का अवतार मानने लगे। तुरन्त उन्होंने 
तीथयान्ना तथा भिक्षाटन के लिये प्रस्थान करने की इच्छा प्रगट को परन्तु माता 
के आधप्रह से तीन-चार वर्ष तक घर में वेदाध्ययन करते रहे । तत्पथात्‌ ये 
वाराणसी में पधारे। यहां श्रीकृष्ण सरस्वती नामक वृद्ध संन्‍्यासी से गुरु दीक्षा 
लेकर ये संन्‍्यासी बने । यहां से वे बदरोनाथ केदार की ओर गये । हिमालय में 
कह वर्षों तक तपाचरण कर वे महाराष्ट्र लौटे । श्रब वे श्रदुभुत चमत्कार करके 
भक्तों की पीड़ा दूर करने लगे। कहीं दरिद्र ब्र।द्मण की नि्धनता दूर करना, कहीं मृत 
पुरुष को जीवित करना, एक ही स्थान में सब तीर्थों के दशन कराना, असाध्य रोगों 
से रोगियों को मुक्त करना इत्यादि अलोकिक घटनाएँ वे अपनी सिद्धि के बल पर 
घटित कर दिखाते थे । इन्होंने ब्रद्मेश्वर गांव में सायंदेव नामक ब्राह्मण को पेट की 
तीव्रतम वेदना से तुरन्त बचाया। भविष्य में सायंदेव के वंशज ने ही दत्त सम्प्रदाय 
के पूजनीय 'श्रीगुरुपरित पभ्रंथ' की रचना की । जनता की पीड़ा दूर करते समय वे 
गृहस्थों को शुद्ध आचार धम का उपदेश करते थे। ये बारह वर्ष तक नरसोबा 
की वाड़ी नामक देहात में रहे । इनके दशन के लिये प्रतिदिन सेकड़ों भक्त आते 
थे। अतः नरसोबा की वाडी क्षेत्र बन गई। इस स्थान के पांच नदियों के संगम पर 
होने से इसकी श्रेष्ठता और भी बढ़ी । ये वर्णाश्रम धर्म के कट्टर समर्थक थे अतः 
इनके छ्षेत्रों में वण व जाति भेद के अनुसार बर्ताव करना अनिवाय था और है । 
बाद में ये गाणगापुर में रहने छगे । यहां भी अपनी सिद्धि की सामथ्य उन्होंने 
प्रकट की । चंद दिनों में यह भी क्षेत्र बना । सेकड़ों रोगी रोगमुक्ति के लिए इनके 
इशन के लिए भ्राते थे। जो भक्त जिस कामना से आता था, प्रसन्ष होकर लौटता 
था। चीदर के बादशाह अक्ाउद्दोन पांव में विषाक्त फोड़ा होने से मरणोन्मुख 
थे। वे गाणगापुर में श्री नृसिह सरस्वती के दशन के लिए छाये गए और 
चंद दिनों में ही स्वस्थ होकर लौटे । यहां भी वर्णाश्रमधर्मानुसार आचार-शुद्धि पर 
अत्यधिक जोर था । परन्तु उसिह सरस्वती की सिद्धि से लाभ उठाने के सकाम हेतु 
के कारण दश# उपयुक्त आचार के अनुसार पू्णतया बर्ताव करते थे । श्री नरसिंद 
सररुवती ने स्वयम्‌ संन्‍्यासाश्रम का उत्कट आदर्श उपस्थित कर अपने गृहस्थाश्रमी 
शिष्यों को आदशे अर्थात्‌ श्रह्मनिष्ठ गहस्थ बनने का उपदेश दिया। इन्होंने 
सन्‌ १४५७ में समाध ली। संक्षेप में नरसिंह सरस्वती ने वर्णाश्रम के अनुसार 
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शुद्धाचरण करने पर अत्यधिक जोर देकर तत्कालीन ब्राह्मण समाज में घमसंबंधी 
जो शिथिलता व उदासीनता प्रस्धत हो गई थी उसे दूर करने का सक्रिय उपदेश 
दिया । इनके प्रमुख सात संन्‍्यासी शिष्य थे-बाल सरस्वती, कृष्ण सरस्वती, उपेन्द्र 
सरध्वती, माधव सरस्वती, सदानंद सरस्वती, ज्ञानज्योति और सिद्ध । वेसे ही 
प्रमुख गृहस्थाभ्रमी शिष्य थे--सायंदेव, नंदीकवीश्वर, नागनाथ, नरहरी इत्यादि । 
कहने की आवश्यकता नहीं कि वर्णाश्रम को शुद्धता पर अत्यधिक जोर देने से वे 
सब ब्राह्मणों के सिवा अ्रन्य हो ही नहीं सकते थे । 

दत्त सम्प्रदाय का कार्य:--नसिंहजी के पश्चात्‌ इन शिष्यों ने 
उनका पंथ चलाया। उन्होंने जो पवित्र स्थान बनवाए थे उनकी शुद्धता 
की निर्धारित रीति से रक्षा की। दत्त सम्प्रदाय का प्रचार अधिकतर उच्च 
वर्णों में हुआ ओर अभी है। यह मानना होगा कि ब्राह्मण को रक्षा 
करने में दत्त सम्प्रदाय कुछ सफल हुआ । मुसलमानों के शासन में 
अपना अध्ययन-अध्यापन का धमविहित कतेव्य छोडकर ब्राह्मण विधर्मियों 
की सेवा करने में मप्न हुये थे अतः उनको जगान की दत्त सम्प्रदाय ने चेष्टा की 
परंतु इसमें उसको अपेक्षित यश नहीं मिला क्योंकि दत्त सम्प्रदाय के श्रेष्ठ 
कवि और संत जनादन स्वामी स्वयम्‌ दौलताबाद के किलेदार थे। हाँ, यह 
मानना होगा कि उन्होंने अपनी आध्यात्मिक योग्यता के बल पर मुसलमानों 
में भी हिंदू के श्री दत्तदेव के प्रति आदर ओर निष्ठा निर्मित की थी। 
कहते हैं कि संत एकनाथ महाराज को श्रीदत्त का प्रथम दर्शन मुसलमानों 
के फकीर के रूप में हुआ था। दत्त संत्रदाय के उपयुक्त सब तीरथ 
मुसलमानों के राज्य मेंथे और यह भी स्वीकार करना होगा कि उनकी 
पवित्रता और मर्यादा पर मुसलमानों की ओर से आक्रमण नहीं हुआ था । इससे 
स्पष्ट होता है कि उक्त संप्रदाय कुछ अंश में हिंदू और मुसलमानों में धामिक 
सहिष्णुता प्रस्थापित करने में समर्थ रहा । परन्तु वारकरी संग्रदाय ने जो किया 
था ठसके विरुद्ध इसका काय रहा । कहाँ वारकरी संप्रदाय को धार्मिक उदारता 
और सहिष्णुता और कहाँ दत्त संप्रदाय की संकीणता और असहिण्णुता | वारकरी 
संप्रदाय ने महाराष्ट्र में आ्राध्यात्मिक क्षेत्र में समता प्रस्थापित की और उससे 
जाति-बंधन में शिथिकता आने लगी। किन्तु दत्त संप्रदाय ने बण और जाति 
को पुनः हृढ़ कर चारकरी संप्रदाय की सुधारवादी नीति पर आक्रमण किया और 
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फिर से परंपरावादिता, संकीणता और सनातनीपन का पुनरुद्धार किया । इस 
टृष्टि से निरसंदेह दत्त संप्रदाय सुधार-विरोधी था। इसीलिए वह हिंदू समाज में 
झधिक फेल नहीं सका । इसके अतिरिक्त जहाँ वारकरी संप्रदाय ने निरपेक्ष भक्ति 
पर अत्यधि% जोर दिया, यहाँ तक कि भक्ति की तुलना में मोक्ष या मुक्ति को 
भी हीन बताया वहाँ दत्त संप्रदाय ने अंब श्रद्धा, सकाम भक्ति और चमत्कार 
को श्रत्यधिक महत्व देकर सामाजिक नीति को नोचे गिराया । वारकरी संप्रदाय ने 
करमंयोग के आचरण पर जोर देकर हिंदू समाज को कतेव्योन्मुख बनाया किन्तु 
दत्त संप्रदाय ने कमेकाण्ड पर अत्यधिह जोर देकर उच्च-नीच की विषमता 
को अधिक पुष्ट किया और संकीणता को बल दिया । संक्षेप में दत्त संप्रदाय का 
यश व बल उसके अद्भुत चमत्कार करने की सिद्धि में समाया था और हे ही । 
इसके गांडगापुर, नरसोबा की बाडो, ओदूम्बर, माहूर इत्यादि प्रमुख क्षेत्र हें और 
वे अभी अपनी विशिष्टता लिए हुए हें । 

दत संप्रदाय का साहित्य :--महानुभाव और वारकरी संग्रदायों की 
तुलना में दत्त संप्रदाय का साहित्य बहुत अल्प तथा साहित्यिक गुणों से निकृष्ट 
है । तो भी यह मानना होगा कि अन्य संप्रदायों जेसी इस संप्रदाय ने भी लोक- 
भाषा में मराठी में ही प्रधानतया अपनी रचनाएँ कों । उनमें सरस्वती गंगाधर 
का 'गुरुचरित्र” ग्रंथ सवश्रेष्ठ हे जिसका विस्तृत वर्णन हम आगे करेंग। श्रन्य 
प्रंथा में अनन्त सुत का 'दत्तप्रबोध”' वामनबोवा का 'गरुरुलीलामृत', वासुदेवानंद 
सरस्वती का 'दत्तपुराण” और “दत्तमहात्म्य' महत्व के ग्रन्थ हें । उक्त संप्रदाय 
के श्रेष्ठ प्रन्थकार तीन दैं--सरस्वती गंगाघर, जनादन स्वामी और दासोपंत । 
उनके जीवनचरित्रों तथा ग्रन्थों का श्रवलोकन करना यहाँ उचित है । 


सरस्वती गंगाधर :--इन्‍्होंने “गुरुचरित्र' अ्रन्थ की रचना सन्‌ १५३८ 
में पूरी की । इनकी जन्मतिथि एबम्‌ समाधि को तिथि के बारे में विवाद है 
परंतु प्रंथस्वचना के विषय में संशोधकों का एक मत हो गया है। गुरुचरिश्र के 
प्रारंस में प्रन्थकार ने अपनी कुल-परंपरा का कथन किया है। उसके श्रनुसार 
नसिह सरस्वती के शिष्य सायंदेव ब्राह्मण के ये पड़पोता थे। संक्षेप में दत्त संप्रदाय 
के कुल में जन्म लेने के कारण बचपन से ही इनकी बृत्ति दत्तमक्ति की ओर कुकी 
थी । धीरे-घीरे वह दत्ति अध्ययन व अनुष्ठान से अधिक पृुष्ट होती गई । फलतः 
पक्क दत्तमक्ति का आविष्कार गुरुचरित्र” के रूप में मराठी में हुआ । वास्तव में 
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इनकी मातृभाषा कन्नड़ थी परन्तु संप्रदाय के अ्रचार के देतु इन्होंने मराठी 
झपनायी । यह प्रंथ दत्त संप्रदाय का 'विद! या अन्थसाहब” है । इसका प्रतिदिन 
भक्तियुक्त मन से अध्ययन करना दत्त संप्रदाय का धर्--नियम है जिसका पालन 
प्रत्येक अनुयायी करता है। इसके कुल ५३ अध्याय हैं जिनमें कुछ ७३०० 
आविएँ हैं। ५१वें अध्याय में पहले के ५२ शअ्रध्यायों में विवेचित विषयों की 
सूची ही है और एक सप्ताह में सब ग्रंथ का पार/यण केसे करना चाहिए, बिगत- 
वार बताया है । इसकी शेली संवादात्मक है श्रर्थात्‌ शिष्य गुरु से शंकाएँ करता 
है और गुरु उनका समाधान करता है। कथन की रीति रोचक है । भाषा सरल, 
प्रासादिक ओर उचित अलंकारों से युक्त है। पहले पाँच अध्यायों में श्री दत्त 
देवता की पौराणिक महिमा वर्णन की गई है। अध्याय पाँच से दस तक श्रीपाद 
बल्लम जी की जीवन-लीलाओं की जानकारी दी गई है । अध्याय ११ से ५२ तक 
श्री नृसिद सररवती का विस्तृत जोवनचरित्र एवम्‌ अद्भुत चमत्कारों का रसभीना 
विवेचन है । महानुभावों ने जेंसे अपने श्राय आचायों की लीलाओं का गान किया 
वेसे सरध्वती गंगाघर ने भी किया । इसके श्रतिरिक्त योग, कमंकाण्ड, वेदों का 
विस्तार, कर्म-मीमांसा, गृहस्थाश्रम, अतकथा, शिवरात्रि कथा और बार-बार 
गुरु की महत्ता और आवश्यकता इत्यादि विषयों का विस्तृत विवेचन है । 
प्रन्यकार काशीवणन, गाणगापुर-वर्णन और रुद्राक्षों का माहात्म्य वणन करने में 
भी रस लेता है । संक्षेप में गुरुचरिश्र” प्रंथ में गुरु के महात्म्य के साथ कमकांड 
एवम्‌ आचार-घम का विस्तृत कथन है। उक्त प्रंथ के परायण की फलश्रुति 
भी उसमें स्पष्ट रूप से निवेदित है। अभो दजारों साम्प्रदायिक भक्तियुक्त हृदय 
से प्रतिदिन स्‍्नानोशर उसकी पूजा और पाठ करते दें। इसमें ब्राह्मणों के आचार 
पर अत्यधिक जोर होने से प्रायः ब्राह्मण ही इसका नित्य पाठ करते हैं । 


जनादून स्वामी ( सन्‌ १५०४-१५७५ ):--ये दत्त सम्प्रदाय के विशिष्ट 
एवम्‌ मद्दान साधु थे। ये बम्बई राज्य में चालिसगांव के निवासी और वहां के 
देशपाण्डे थे। ये स्वभावतः बड़े वीर, नियमी और तेजस्वी व्यक्ति थे। कहते हें 
कि इनको अपने उपास्य देव ( दत्तात्रय ) के सगुण रूप का दशेन हुआ था । 
इसके अतिरिक्त उन्हें तसिह सरह्वती के संपक में आने का सौभाग्य मिला था। 
अपने काम में दक्ष होने के कारण ये एक साधारण देशपाण्डे पद से बढ़ते-बढ़ते 
देवगढ़ या दौलताबाद के बड़े द्वाकिम हुए। दत्त सम्प्रदाय के हंते हुए इन्होंने 
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विधर्मी मुसलमान ब!दशाह की नौकरी ईमानदारी से और कठोर कतंन्यपरायणता 
से की और इसके कारण वे बादशाह के विश्वासपात्र सलाहकार भी बने। उस 
समय में इनके जेसा प्रभावशाली अन्य हिंदू अधिकारी नहीं था। मुसलमानों 
के द्ाकिम होते हुए भी इन्होंने अपनी देनिक धार्मिक दिनचर्या में तनिक 
भी अष्टता नहीं आने दी । वे प्रतिदिन ब्राह्म मुह्त पर जगकर मध्याह् तक स्नान 
संध्या, पूजा, समाधि और श्री दत्त सेवा में मग्न रहते थे। तत्पश्चात्‌ भोजन करके 
कचदरी का काम देखते थे । मुसलमानों के शासन में इनका बड़ा दबदबा था अतः 
इनको छेड़न की कोई हिम्मत नहीं कर सकता था। शाम तक राज्यकाय दक्षता से 
करने के पश्चात्‌ वे साय-संध्या आदि करके पू्व रात में ज्ञानेश्वरो और अमृतानुभव 
का ऐसा रसभीना और आकषण निरूपण करते थे कि श्रोता मंत्रमुग्ध हो जाते थे। 
ये प्रतिदिन एकान्त में योग-समाधि के द्वारा उपास्य देव श्री दत्तात्रय के दशन 
किया करते थे। योग-समाधि लगाने का स्थल देवगढ़ पर श्भी सुरक्षित है । 
ये जेसे दयालु थे वेसे न्यायनिष्ठ भी थे अ्रतः सब पर उनकी समान धाक थी । 
इनकी अकौकिक साधुता से प्रभावित होकर बादशादों ने देवगढ़ की सब सरकारी 
काररवाई प्रति गुरुवार ( गुरु दत्त के दिन ) को छुट्टी देकर बंद कर दी थी। 
संस्कृत में सुभाषित है कि--'सेवाघर्मः परमगहनो योगिनामप्यगम्यः” । सेवा धर्म 
योगियों के लिए भी अगम्य हे । परंतु जनादन स्वामी ऐसे अद्वितीय साधु थे कि 
विधर्मी बादशाह की सेवा करते हुए उन्होंने स्वथर्म के आचरण में तिल के बराबर 
भी न्यूनता नहीं आने दी । वे प्रपंच और परमार्थ की साधना में अत्यधिक निपृण 
एवं यशत््वी थे। सचमुच वे स्थितप्रज्ञ थे । समता, शांति और अनासक्ति उनके 
आचरण में सदा श्रतिबिम्बित होती थो। भला ऐसी भक्ति-ज्ञान-बेराग्य की मूर्ति 
को हिंदू तथा मुसलमान सभी पुजनीय क्यों नहीं मानते ? जनादन स्वामी के 
जीबनचरित्र की अत्यन्त मद्दत्वपूण दो-तीन घटनाएँ हैं । उनमें पहली है उन पर 
भगवान्‌ दत्त का अनुप्रह होना । इस संबंध में उनके प्रधान शिष्य एकनाथ 
महाराज लिखते हें कि--'जब जनादन स्वामी को सद्गुरु-प्राप्ति की ऐसी धुन लगी 
कि जाप्रत्‌ , स्वप्न और सुषुप्ति तीनों अवस्थाओं में इनके सिवा उन्हें और कुछ 
सुमता दी नहीं था तब भावभक्ति के भोक्‍ता भगवान्‌ दत्तात्रेय साक्षात्‌ प्रगट 
हुये और उनके सिर पर हाथ रखकर उन्होंने उपदेश दिया कि कर्म करके भी 
अकर्ता रहो, अपना कमे करते हुये आत्मानुसन्धान न छोड़ो ।” उक्त उपदेश 
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के अनुसार वे कमयोगी भक्त बने । जनाद॑न स्वामी ने कह भक्तिप्रेमबुक्त फुटकर 
अभंगों की सरस रचना की। अभी इनका एक प्रंथ उपलब्ध हुआ है। 
वह है पंचीकरण छथवा आत्मानात्म-विवेकसार । यह श्रोविबद्ध ग्रंथ है । इसमें 
अध्यात्मविषय का अति सूच्म एवं गंभीर विवेचन है । इसकी रचना आत्मानुभव 
केबल पर होने के कारण इसकी प्रामाणिकता संदेह के परे है। यह जनादन स्वामी 
की महाराष्ट्र एवं मराठी भाषा को सवश्रेष्ठ देन है। महाकवि एकनाथ उनके श्रेष्ठ 
शिष्य थे। ऐसे विरले साधु पुरुष ने देवगढ़ की चोटो पर समाधि ली जो अभी 
दर्शनीय है । 

दासोपंत देशपांडे ( सन १०४५१-१६१५ );--वासस्‍्तव में ये एकनाथ 
महाराज से छोटे पर समकालीन थे । यहाँ दत्त सम्प्रदाय की साहित्यिक सृष्टि 
की जानकारी सिलसिलेवार वर्णन करने के लिए हम इनके विषय में श्री एकनाथ 
से पहले लिख रहे हें। ये प्रकाण्ड ग्रंथकार थे। इन्होंने साहित्य का सागर निर्मित 
किया । लगातार पचास वर्षों तक लेखन काय करके इन्होंने पचास से अधिक 
ग्रंथों का प्रणणन किया । इसके श्रतिरिक्त इन्होंने कई संस्कृत ग्रंथ भी लिखे । 
इनका मराठी भाषाभिमान अत्यन्त ज्वलन्त था। य कट्टर दत्तभक्‍त थे। 
किबदन्ती के अनुसार इनके पिता दिगम्बर पंत को समय पर रसद न देने के 
अपराध के कारण बादशाह के क्रोध का शिकार होना पडा। बादशाह ने बालक 
दासोपंत को केद कर उसके पिता को धमको दी कि यदि एक महीने में ने धन 
न देंगे तो उनका पृत्र बलात मुसलमान बनाया जावेगा। पिता भयाकान्त हुए 
पर बालभक्त दासोपंत ध्रुव जेसी निश्चछक भक्ति केदखाने में करते रहे। 
उसकी स्वाभाविक भक्ति पर श्रीदत्त प्रभु प्रसन्न हुए | किसी तरह से 
अकस्मात्‌ दिगम्बर पंत को धन मिल गया और उन्होंने रसद देकर 
अपने पृत्र को वेदखाने से मुक्त करा लिया । इसके पश्चात्‌ उनकी दत्तभक्ति 
अधिक पुष्ट हुई क्‍योंकि श्री दत्त की कृपा से ही उनके निधन पिता रसद 
अदा करने में सम बने । उन्होंने अपने प्राम का त्याग किया और वे आंबेजोगाई 
नामक देद्ात में जा यसे। वहां समाधि लेने तक वे दत्तमक्ति ओर अखण्ड 
साहित्य सष्टि में गे रहे । दासोपंतकृत पचास ग्रन्थों की उपलब्ध सूची इस प्रकार 
है--( १ ) गीताणंव, (२ ) ग्रन्थराज, (३ ) वाक्यबृसि, (४ ) पंचीकरण, 
( ५) दत्तात्रयमाहात्म्य, ( ६ ) अवधूतराज, ( ७ ) दक्षात्रयसहस्तननाम, ( ८ ) 
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दत्तात्रयशतनामस्तोत्र, ( ९ ) दत्तात्रयषोडशनाम, ( १० ) अनुगीता, (११ ) 
स्थूछगीता, ( १२ ) अ्वधूतगोता, ( १३ ) प्रबोधोदय, ( १४ ) ग्रीताभाष्य (१५) 
साथगीता, ( १६ ) गुरुस्तोत्र, ( १७ ) दत्तात्रयनामावली, ( १८ ) षड्गुरुयंत्र, 
( १९ ) षोडशदलयंत्र, ( २० ) श्रत्रिपंचक प्रधान यंत्र, ( २१ ) आगम निगम, 
( २२ ) शिवस्तोन्न, ( २३२ ) सहसख्ननामटीका, ( २४ ) मंगलमूर्तिपुजा, ( २५ ) 
महापूजा, ( २५ ) मानसिक पूजा, ( २७ ) गीतास्तोत्र, ( २८ ) मंत्रपूजा इत्यादि। 
इसके श्रतिरिक्त उन्होंने संस्कृत में दशोपनिषद्भाष्य और दत्तान्रयमाहात्म्य नामक 
प्रंथ लिखे। उनके सेकड़ों सरस अभंग, पद और आरतियों भी उपलब्ध हुई हें । संक्षेप 
में उनकी साहित्य सृष्टि सागर जेसी तिशाल ओर गहरी है । उसमें फुटकर रसभीने 
एवम्‌ भक्तियुक्त अभंगों की मनोहर लद्दरियाँ उठती हें । ऊपर निर्दिष्ट भ्रन्थों में 
लगभग बीस श्रीदत्त के विषय में हैं जिससे हम सहज में कल्पना कर सकते हैं दि 
दासो पंत ने दत्त सम्प्रदाय का साहित्य कंसे और कितना समृद्ध किया था। वे 
निरे दत्तभकत ही नहीं थे, उनका शाज्राष्यनन, चिंतन और मनन विशाल था । 
अन्यथा वे गीता पर पांच अन्थ और वेद-उपनिषदों पर दो-तीन ग्रन्थ न लिख 
सकते । उन्हें आ्रात्मदशन तथा आत्मानुभव का आनन्द प्राप्त हो चुका था और 
इसोीके बल पर उन्होंने पंचीकरण ओर प्रवोधोदय जेंसे प्रौढ़ अध्यात्मविषयक 
प्रन्थो की सफल रचना की । वे जितने प्रोढ़ भाष्यकार थे उतने ही भावुझ कवि 
भी थे, अन्यथा वे सेकड़ों भक्तिरस-युक्त फुटकर अभंगों को, पदों की और 
आरतोयों की सरस और नादमधुर रचना कदापि न कर सकते । संक्षेप में दासो 
पंत की काव्य-प्रतिभा बहुमुखी थी । 


अब हम उनके दो-तीन प्रमुख और लोकप्रिय ग्रन्थ! को संक्षेप में जानकारी 
देने की चेश या समालोचक की दृष्टि से उनका विवेचन करेंगे। वे पंथ दें 
'गौताणव'” 'प्रभ्थराज' और “पंचीकरण” । “गीताणव” नाम से स्पष्ट होता है कि 
यह गीता की सागर जेसी विशाल टीका है। यह सवालाख ओवियों में लिखा 
महान भ्रन्थ हे | हमें तो लगता है कि इतनी विशाल काव्यबद्ध टीका कदाचित्‌ 
दी संसार की किसी अन्य भाषा में उपलब्ध हो । गीता जेसे इसके कुल अठारह 
अध्याय हैं जिनमें पहले ओर दूसरे अध्याय ही क्रमशः ३१३३ और ५६५५ 
आओबवियों के हें । अठराहवें अ्रध्याय की १६००० ओबषिएं हैं। प्रंथकार ने किसी 
विशिष्ट मत के प्रचार के लिए उक्त विशाल भाष्य नहीं लिखा । वे तो साधारण 
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जनता को गीता का रद्दस्य सममाने की दृ्टि से ही प्रश्ृत्तहुए थे। भतः भाषा- 
शेलो बहुत सरल, सुबोध और प्रवाद्दी है। जहाँ-तह्ों परिचित दृश्नन्तों की सहा- 
यता से रहस्य विवेचित किया गया है । इसमें ज्ञानेश्वरी जेसी काव्य-प्रतिभा की 
उड़ान अथवा कल्पना का स्वेर विहार या अलंकारों की भरमार नहीं है। 
परन्तु भाषा प्रवाहयुक्त और आकषक है जिससे वाचक इसके पठन या श्रवण में 
तम्मय हो जाता है| संत ज्ञानेश्वर श्रोताओं का अ्रनुनय करते हें । वे उनकी रुचि 
और बौद्धिक क्षमता के अनुसार अपनी विवेवन शेली मोड़ते हैं परंतु दासोपन्त 
श्रोताओं की या वाचकों की उपेक्षा करके विवेचन करते हैं। संत ज्ञानेश्वर ने 
साधारण श्रोताओं के सम्मुख गीता पर काव्यबद्ध प्रवचन दिए जो ज्ञानेश्वरी में 
संग्रहीत हैं। इसके विरुद्ध दासोपंत लिखते हैं कि "मैंने गीताणंव लिखते 
समय श्रोताओं का मुँह नहीं देखा और न किसी दूसरे भाष्य का आधार 
लिया है । इसमें मैंने आत्मानुभव और चिंतन ही भर दिया है। जिसे सुनना हो 
वह सुने, जिसे मानना हो वह माने और जिसे पसंद न द्वो वह अपने दोनों कान 
बंद कर ले ।' भ्रोताञ्रों के प्रति उनकी कितनी उदासीन और निरपेक्ष ब्रृक्ति थी । 
इसका अपेक्षित परिणाम यह हुआ कि श्रोता और वाचक्र उनकी महान्‌ कृति के 
प्रति उदासीन बन गए । सर्वान्तःसुखाय लिखने वाला भी इतनी कठोर बृत्ति धारण 
नहीं कर सकता परन्तु 'स्वभावों दुरतिक्रम:! अर्थात्‌ स्वभाव के लिए कोई >षध 
नहीं है । उक्त ग्रंथ में जहों-तहाँ विषय-प्रतिपादन के विस्तार देखने में आते हैं । 
जैसे केवल "क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ” का अथ विवेचित करने के लिए भ्रन्थकार ने ९०० 
ओबविए रचीं । इसी तरह 'वेदवादरतः को स्पष्ट करने के लिए १२४३ ओबविएँ 
लिखी । उक्त ग्रन्थ भें प्रन्थकार का सजग मातृभाषामिमान भी जहाॉँ-तहाँ 
टुग्गोचर द्वोता है। कह्दींकहीं मार्मिक सभाषित मिछते हैं। उदाहरणार्थ चिन्ता 
पर लिखा एक सुभाषित है--“चिन्ता पृरुषों के लिए एक बंधन है । यह जीते जी ही 
मृत्यु के समान है । चिन्ता सुखों का नाश करके पौड़ा देने वाली है । चिन्ता हृदय 
का अन्धकार ओर जीवन का कृष्ण पक्ष है। इस चिन्ता का नाश करने बाला ही 
खरा गुरु ओर संसार का त्राता है । चिन्ता बिना अप्रि के जछाती है और सुख 
को निगल जाती है | समस्त भूमण्डल में चिन्ता के समान दुष्ट और कोई नहीं 
है ।” कितना बढ़िया ओर व्यवह्ारोपयोगी सत्य ऊपर के सुभाषित में ओतप्रोत 
है । निःसंदेह दासोपन्त ने स्वानुभव तथा मनन का अमृत गोताणंव में भर दिया 
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है। इस प्रकार दासोपन्त ने किसी ग्रंथ का आधार लिए बिना हो सागर सहश 
टीका लिख कर अपनी विशेषता प्रगट की । 

दासोपन्त का दूसरा प्रसिद्ध प्रन्थ है अन्थराज”, जिसमें अध्यात्म का बारीकी 
से विवेचन मिलता है । इसकी लेखन शेली संवादात्मक है। शिष्य गुरु से अध्या- 
त्मविषयक कई प्रश्न पूछता है ओर गुरु अनेक परिचित दृष्टान्त देकर उनका 
समाधान करता है | इसके आठ अध्याय हें और उनमें बारह हजार ओबिएं हें । 
पहले पाँच अ्रध्यायों में गुरु और शिप्य के लक्षण, प्रतीति, स्थूल, शरीर, अष्ट 
देह, आशंकाओं का स्वहृप ओर उनके निरसन का सुलभ विवेचन है । शेष सात 
अध्यायों में पंचीकरण, योग, उपासना इत्यादि का अति विस्तृत विवेचन मिलता 
है जिसका आधार भ्रन्थकर्ता की आत्मप्रतीति ही थी। दासोपन्त ने मानव के 
स्वभाव का सूक्ष्म निरीक्षण किया था। यद्यपि उनकी बृति निस्पृह्ठ थी तो भी 
मानव समाज के सुख-दुःख से वे काफी परिचित थे और उसके प्रति सहानुभूति 
रखते थे । यद्यपि वे लोकानुरंजन के लिए बिलकुल नहीं लिखते थे परंतु वे 
लोकविमुख कवि नहीं थे सदुपदेश देकर लोकमंगल साधने की उनकी प्रबल कामना 
थी | इसीलिये उन्होंने उक्त प्र-थ में जद्दों तहाँ मानवीय स्वभाव का यथार्थ 
चित्रण किया है। बेसे ही आपने अध्यात्म का अ्रति सरस, सुलम और आकषक 
प्रतिपादन किया है । वे योगसाधकों को लक्ष करके कहते दें-- 'जो कोमलता और 
कठोरता में अंतर नहीं मानता, जो शीतोष्णता समान रूप से सहन करता है 
ओर जिसने देह से प्रेम करना छोड़ दिया है, केवल वही योगी है। बाह्य दशन 
( स्वरूप-दशेन ) योग-साधना के मार्ग में बाधक हैं। श्रतः योगाभ्यासी को 
अपनी दोनें नेत्ररूपी आलप्तारी बंद कर लेनी चाहिये जिससे वह भीतर द्वी 
देखे । रूपदशन अवश्य ही त्याग देना चाहिए क्योंकि योगी के लिए रूपदशन 
शत्रु है ।” इसी श्रकार वे स्थितग्रज्ञ के लक्षण वणन करते हुए लिखते हैं--'जिसे 
अपने शरीर का कोई ध्यनन नहीं और जिसकी शरीरविषयक बुद्धि नष्ट हो गई 
वही ल्थितप्रज्ञ योगी हे !” संक्षेप में प्रंथशाज अपनी कोटि का विशिष्ट प्रंथ है । 
ऐसा दीख पड़ता है कि आगे चरूकर समथ रामदास जी ने इसका अनुकरण या 
इससे प्रभावित द्वोकर अपने सुप्रसिद्ध 'दासबोध' की रचना की हे । 


दासोपंत की तोसरी प्रसिद्ध रचना है 'पंचीकरण” । इसको अनूठी विशेषता 
यह है कि यह प्रन्थ अदाई द्वाथ चौडी और चार द्ाथ लम्बी दोहरी 
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चादर पर लिछा है। प्रतिदिन दस घण्टों तक कष्टप्रद लेखन कार्य करके कई 
महीनों में उक्त प्रन्थ की रचना हुई | प्रतिदिन दासोपंत को एक बढ़ी दवाते 
भर स्याही लगती थी । अक्षर मोटे और सुवाच्य हैं । अभी लगभग पौने चार 
सौ वर्षो के बाद उक्त अनूठा ग्रन्थ उपलब्ध हुआ है। पाठक इसको भली भाँति 
पढ़ सकते हें और एक अनूठी कृति को देखने का आनंद प्राप्त कर सकते 
हैं। भावुक भक्तों का विश्वास एवं भ्रद्धा है कि रोगी को उक्त दोहरी चादर 
से छुवा जल पिलाने से वह रोगमुक्तत होता हे। अन्धश्रद्धा को छोड दीजिये 
परंतु यद्द मानना होगा कि पंचौकरण ग्रन्थ के लेखन में कबि ने अनूठेपन का 
आविष्कार किया । उक्त दोहरी चादर” दासोपंत के भक्तों ने बड़ी श्रद्धा से 
अभी तक सुरक्षित रखी है । कोई भी उसको देख और पढ़ सकता है | 


दासोपन्त जसे प्रोढ़ भाष्यकार थे बेसे भावुक कवि भी थे। उनके लगभग 
१६०० अभंग, पद और आरतियों उपलब्ध हैं । ये सब कवि के भाव सौंदये से 
ओोत-प्रोत हें । जब जो भाव प्रबल होकर जगा तब उसको कवि ने भाव-काब्य में 
प्रगट किया । ये सब फुटकर हैं अतः उनका क्रमबद्ध कथन करना कठिन है । 
निःसन्देह इन पदों में जो माघुय, सौँदय और भाव-कोमलता भरी है वह उनके 
प्रौढ़ ग्रन्थों में नहीं दिखाई देती । किसी भी कवि की खरी काव्य-प्रतिभा जितनी 
स्फुट कविताओं में निख्वर आती है उतनी विषय-विशेष पर रचना करने में नहीं, 
क्योंकि विषय की मर्यादा में उसकी प्रतिभाशक्ति सीमित रहती है। प्रत्युत स्फुट 
रचनाओं का स्रोत ही स्वतंत्र ओर प्रबल भावनाएं होती दें । इस्र दृष्टि से दासोपन्त 
की फुटकर रचनाएँ बहुत रसभीनी और अलंकार-समृद्ध हें । एक पद में वे शब्द 
को मइत्ता का वणन करते हैं । 'शब्द से पवतत पिघल जाता है, चन्द्र और सूर्य 
गति भूल जाते हैं, श्रथ्वी कांपने लगती है श्र तीनों लोक तन्‍्मय हो जाते हैं ।” 
इसकी साथकता दम संसार के इतिद्ास में अनुभव करते हैं । क्‍या फ्रांसीसो ऋांति 
रूसो ओर ह्ालातियर के ज्वलन्त लेखों का परिणाम या फल नहीं थी? दूसरे पद 
में दास्रोपन्त को आत्म समपणता का अनुभव कीजिए । वे आतंता से कहते हैं-- 
है परम आनन्द-नंदनंदन ! तू सदा मुझे अपना प्रेम दे । मैं तो तुझे आत्मीय रूप 
में ही जानता हूं । अतः योग-साधना मुझे केसे रुचेगी १ तू तो पूण ब्रह्म, पुरातन 
पुरुष ओर परमात्मा है। में तुकमें केसे भेद करूं ? मैं तेरे सगुण और निर्गुण रूप 
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में अन्तर नहीं सममता और न मुझे चह अन्तर करने की क्रिया में रुचि है । मुझे 
तो तेरा सदंव स्मरण करते रहना ही अधिक पसंद हैं ।” महाराष्ट्र के धारकरी 
संत के जसे ही दासोपन्त सगुण ओर निगुण में भेद नहीं मानते थे। वारकरी 
और दत्त सम्प्रदाय में यह समानता है। उनके कई अ्भंगों में और पढों में 
सगुण और निगुण की एकता का सरस प्रतिपादन मिलता है। एवम्‌ मराठी का 
साहित्य सब तरद से समृद्ध करके सन्‌ १६१५ में दासोपन्त ने समाधि ली। 
निःसंदेह दासोपन्त दत्त संप्रदाय के सवश्रेष्ठ कवि थे । 


दूसरा अध्याय 


युगप्रवतक संत एकनाथ 
( सन्‌ १५३३-१५९६ ) 


तत्र त॑ बुद्धिसंयोगं॑ लभते पोर्यदेहिकम । 
यतते च ततो भूयः संसिद्धो कुरुनदन्दन॥ 
( गी० अ० ६ शछो० ४३ ) 

उपयुक्त शछोक की व्याख्या करते हुये श्ञानेश्वरी” में संत ज्ञानेश्वर जी 
कहते हें--'जिस प्रकार सूये का उदय होने से पहले उसका प्रकाश प्रकट होता 
है उसी प्रकार प्रौद़ावस्था आने .के पहले ही और बिना पक्क वयस की श्पेक्षा 
किए दी बाल्यावस्था में ही उसमें ( योगश्रष्ट में ) सर्वक्षता का संचार हो जाता 
है | उसकी बुद्धि पक्र होने पर उसको सब विद्याओं का प्रसाद आप से आप 
मिल जाता है और उसके मुख से सब शाज्र स्वभावतः ही प्रगट होते हैं ।' यहदद 
सिद्धान्त सन्‍त एकनाथ जी पर ठीक घटता है। उनको टक्कर का बहुमुखी सर्जन- 
शील प्रतिभा का कवि महाराष्ट्र में अभी तक नहीं पेदा हुआ। वे जितने ऊँचे कवि थे 
उससे अधिक ऊँचे सन्‍्त थे। सचमुच वे अपूर्व सन्‍त थे। अज्ञात्त और निश्वत्ति का 
ऐसा अनूठा एवम्‌ विलोभनीय समन्वय संसार में कदाचित्‌ ही किसी अन्य सन्त 
ने संपादित किया हो । उनके पहले संत नामदेव और पश्चात्‌ संत तुकाराम भी 
गदस्थ थ परन्तु उन की रुचि गृहस्थी में नहीं थी। थे विवाहवद्ध होने 
के कारण विवशता से ग्हस्थी निभा रहे थ। इसके अतिरिक्त उनकी गृहस्थी 
दरिद्रता से और तत्सम्बद्ध विपदाओं से ओतप्रोत थी | श्रतः वे दोनों ग्रहस्थी 
से सदा उचाट द्वी रद्दे । परन्तु संत एकनाथ ने गृहस्थाश्रम में पुरी सात्विक एवम्‌ 
घर्मिक रुचि लेते हुए परमारथ की सफल साधना की । उन्होंने ग्रहस्थाक्रम को कभी 
न परमार्थ पंथ का हत्यारा अनुभव किया और न कहा । वे जेसे आदर्श ग्रहस्थ थे 
बसे ही भक्त थे । संतिन बद्िनाबाई ने अपने एक अभज्ञ में दीक ही कहा-- 
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शानदेव ने शानबल डाली जो बुनियाद 

नामदेव ने नामवश रचो भव्य प्रासाद। 

पकनाथ ने भागवत दिया स्तंभ और। 

उसी भक्ति पर धर्म का तुकाराम सिरमौर ॥ 

महाराष्ट्र में भागवत घमंरूपी प्रासाद है। संत ज्ञानदेव ने उसकी नींव डाली 

ओर संत नामदेव ने नामस्मरण के बल पर उसका प्रचार किया, अर्थात्‌ संत 
शानेश्वर उक्त प्रासाद की नींव हें और संत नामदेव दौवार हैं । संत एकनाथ को 
उसका स्तम्भ कद्दा है ओर अतंतोगत्वा संत तुकाराम उसके शिखर बने । भागवत 
धमेमन्दिर के स्तम्भ बनने का महागौरव संत एकनाथ को प्राप्त हुआ था। 
यह सूयप्रकाश जेसा स्पष्ट है कि जिस काय का श्रीगणोश संत ज्ञानेश्वर ने तीन सौ 
वर्ष पूर्व किया था उसको पूरा करने में संत एकनाथ ने अपनी सारी शआआायु अर्पित 
कर दी । हसीलिये महाराष्ट्र की भावुक जनता उन्हें संत ज्ञानेश्वर का अवतार 
मानती हे । आहए, हम संक्षेप में पहले उनका जीवनचरित्र देखें ताकि उनकी 
मदहती साहित्य-सृष्टि का सम्यक्‌ रहस्य आगे चलकर सहज में समझ सकें । 


संक्षिप्त जीवनी :--दक्षिण कासी पेठन में संत भानुदास के पवित्र बल में 
सन्‌ १५३२३ में एकनाथ उत्पन्न हुए। ये संत भानुदास के पौतन्र थे। इनके पिता 
सूयनारायण थे और माता रक्मिणी थी। संत तुलसोदास जी के समना इनका जन्म 
मूल नक्षत्र में होने के कारण चन्द महीनों के बाद माता-पिता को दुःखद मृत्यु 
हो गई । श्रतः दादा चक्रपाणि इन्हें बचपन में लाड़ से एका ( अकेला ) कहकर 
पुकारते थे । प्रौढावस्था में उन्होंने अपने 'एकनाथ” नाम में छिपा आध्यात्मिक 
व्यंग्य एक अभंग में बड़ी मार्मिकता से स्पष्ट किया। वे कहते है--'मूल के मूल 
में ही एकनाथ पेदा हुआ, जिससे माँ-बाप डर गये। यह मूल नक्षत्र ऐसा 
आ पड़ा कि मैंने दोनों को निमूंठ कर दिया। उन्होंने नक्षत्र की शान्ति की 
सो वे स्वयं ही शान्त हो गये और मैं मूल में लगकर अपना नाम 
साथेक करने लगा। एका जनार्दन की शरण में जाकर मूल की वार्ता में 
पहुँचा और मा ( माया-प्रकृति ) सहित बाप ( ब्रह्म ) को घोटने लगा ।” इसका 
सरल आशय है “मूल नक्षत्र के कारण मॉ-बाप डर गए और उन्होंने नक्षत्र की 
शांति करायी परन्तु उनका देहान्त होकर रहा किन्तु एकनाथ मूल में ही. लगे रहे, 
इससे शुद्ध आत्मस्वरूपाकार हो गये परन्तु इससे अधिक गंभीर व्यंगाथ इसमें है 
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कि 'मा माने प्रकृतिऔओर बाप माने पुरुष को ग्रास करके जो त्रिगुणातीत पर्रह्म ह॑ 
उसमें एकनाथ्थ मिल गये ” कौन कह सकता है कि उनका उपर्युक्त विधान 
असत्य था ? बालक एकनाथ स्वभावतः भ्रद्धावान्‌ ओर बुद्धिमान थे। राम-कृष्ण- 
हरि का नामोचरण करते हुये वे ऐसे तक्लीन होते मानो समाधि लगा लेते थे। वे 
पूजा में अपने दादा को श्रद्धायुक्त हृदय से सहायता करते । 'होनद्वार बिरवान के 
होत चीकने पात' सुभाषित के अनुसार लोग कहते थे कि 'यद्द संत भानुदास का पौत्र 
उनका यश दसों दिशाओं में फेलावेगा !' बालक एकनाथ सब सदूगुणों की मूर्ति 
था अतः वह सब पेंठणनिवासियों का प्रिय बना। छठे वष उसका जनेऊ हुआ और 
उसे ब्रह्मकर्म की अच्छी शिक्ष। मिली । उसकी बुद्धि अति तीत्र थी | गुरु जो विषय 
उसे पढ़ाते थे उसे वह तुरन्त प्रहण करके कंठस्थ कर लेता था। गुरु से ऐसे मार्मिक 
प्रश्न पूछता था कि उनसे उत्तर देते न बनता । श्रन्ततोगत्वा एक सरल हृदय 
के गुरु ने उसके दादा चक्रपाणि से स्फ्ट कहा--मैंने तो पेट के लिये कथा 
कहना सीखा किन्तु आपका पौत्र ऐसे जटिल प्रश्न करता है कि उनका समाधान 
मैं नहीं कर सकता ।” इस प्रकार केवल बारह वर्ष की अ्रवस्था में एकनाथ ने 
रामायण, महाभारत तथा अनेक पुराणों का अध्ययन समाप्त कर लिया । अलौकिक 
पुरुष का सब कुछ अलोकिक ही होता है । अब वे अलौकिक गुरु के दशन के लिये 
व्याकुल हुये । एक दिन रात में एकनाथ अकेले शिवालय में बेठे राम-कृष्ण-हरि 
का मन्त्र जपते थे । उन्हें एक।एक श्रात्मिक प्रेरणा हुई कि देवगढ़ जाकर जनाद॑न 
स्वामी के चरणकमलो में ग्रिरो । वे तत्काल देवगढ़ की ओर चल पड़े । उन्होंने 
अपनी इृद्ध दादी ओर दादा की अनुमति भी नहीं श्राप्त की क्योंकि सदूगुरु के 
दर्शन के लिये वे भ्रति बेचेन हो गए थे । तीसरे दिन प्रातःकाल वे देवगढ़ पहुँचे । 
वहाँ उन्हें सदूगुरु जनादन स्वामी के दशन हुये । गद्गद होकर उन्होंने अपनी देह 
गुरुवरणों में अर्पित की । इस समय उनकी अवस्था तेरह वर्ष की थी। सदूगुरु 
को सच्छिष्य मिला और सब्छिष्य को सदूगुरु मिला । दोनों झृतार्थ हुए । गुरु- 
शिष्य का जिस शुभ दिन वह मिलाप हुआ वह दिन महाराष्ट्र के इतिहास में 
स्वर्णाक्षरों में लिखा गया । 


जनार्दन स्वामी को ब्रह्मनिष्ठा, विद्वत्ता, सदाचार, भक्ति और कोमलता देखकर 


भावुक एकनाथ की चित्तवृत्ति उनके चरणकमलों में भँवर जेसी संलम्त हुई । 
लगातार छ+ वे तक उन्होंने बड़ी भावुकता से उनकी अव्यभिचारिणी 
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सेवा की। गुरुसेवा करतेकरते उनके सब मनोविकार शान्त हो गये 
अर चित्तशुद्धि भी हो गई। वे चन्द वर्षों में ही गुरुप्रसाद के लिए योग्य बन गए। 
ऐसी निमल चित्तत्रत्ति में रहते हुए उन्होंने साक्षात्‌ ग्रुमुख से ज्ञानेश्वरी, 
अम्रतानुभव ओर अश्रीमद्भधागवतादि ग्रन्थ सुन और उनका आत्मबोध 
जागृत द्वो गया । जेंसे शरत्यूणिमा की रात में पूर्णचन्द्र का पूर्ण अ्रतिबिम्ब 
समानसरोवर के स्वच्छ जल में सुहावना दिखाई देता है वेसे दी जनादन 
स्वामी का आध्यात्मिक ज्ञान शुद्ध हृदय के एकनाथ में संयूणता से संक्रमित 
हुआ । गुरु ने प्रसन्न होकर उन्हें श्रवण, मनन, निदिध्यास ओर साक्षात्कार 
आदि विधियों द्वारा आत्मज्ञानआप्त करना सिखाया। एकनाथ कृताथ हुए । 
हम पहले लिख चुके दें कि जनादन स्वामी संत होते हुए देवगढ़ के उच्चाधिकारी 
थे और अपने व्यवसाय एवं व्यवद्वार में बहुत कुशल थे। अब उन्होंने एकनाथ 
को व्यवद्धार में निपुण करने के हेतु उन्हें देवगढ़ के दिसाब-क्रिताब का काम 
सौंपा । एकनाथ ने उसे गुरुसेवा समककर सदहृध स्वाकार किया । प्रतिदिन 
अत्यन्त दक्षता से वे हिसाब-किताब करते थ । परन्तु एक दिन हिसाब में एक 
पाई की भूछ रह गई । बढ़ों का सब काम बड़ा होता है। भरा एकनायथ वह 
भूल केसे सह सकते थे ? वह भूल हूँढ़ निकालने के लिए बे द्विसाब की मोटी 
नही लेकर मन्द रोशनी वाली बत्ती के सामने डटकर बंठ गए | घंदों बीत गए 
पर भूछ न मिली । महान पुरुष कतंव्य के लिए कतेंव्य करते दें। उसके सामने 
अपना खुख और जीवन तुच्छ सममते हैं।ढाई पहर रात बीत गई फिर भी हिसाब 
न मिल सका । एकनाथ उसको मिलाने में जी-जान से लगे हुए थे । तीन पहर 
रात बीतने पर गुरु जनादन स्वामी एकाएक जागे और उन्हें एकनाथ आसपास 
कहीं महीं दिखाई दिया । उन्होंने तुरंत ताइ लिया कि वह द्विसाब करता होगा । 
श्रतः उन्होंने पास के कमरे में मॉँककर देखा । योगायोग से उसी क्षण हिसाब 
मिल गया, भूल स्पष्ट हुई और द्षे के आवेग में एकनाथ ने जोर से ताली बजायी। 
गुरु को भी बड़ा हर्ष हुआ। उन्होंने प्रेम से पूछा--यह हृष किस बात का हो रहा 
है !” एकनाथ ने सारी कथा कह दी । तब गंभीर होकर जनाद॑न स्वामी ने उसको 
यह उपदेश दिया--नाथ ! एक पाई की भूल का पता लगते ही जब तुम्हें इतना 
हर्ष हो रहा है तब संसार की जो बडी भूल तुम्हारे हाथों हुई है उसका पता 
लगने से मला बताओ तुम्हें कितना आनन्द होगा? प्रिय शिष्य, यदि ऐसी 


£ सम? भ्र० 
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ही तन्मयता श्रीदत्त-चिंतन में कर दो तो भगवान्‌ क्या तुमसे कहीं दूर है ।! 
बस, एकनाथ को भगवत्माप्ति की ताली मिल गई। उक्त छोडी-सी घटना 
ने उसके हृदय में क्रांति भर दी। भाग्य से ही ऐसे सद्ुरु का संपक 
प्राप्त होता है । 


श्री दत्तक॒पा और अलुष्ठान :--इसके पश्चात्‌ सदगुरु की सहायता से 
एकनाथ ने भगवान्‌ दत्त का दशेन क्रिया । वे स्वयम्‌ एक अभंग में लिखते हैं-- 
'एका ( एकनाथ ) ने जनादेन की शरण जाकर, आत्मदृष्टि पाकर परब्रह्ममूर्ति 
भगवान दत्त को इन आँखों से देखा ।” उक्त प्रसंग के विषय में उनके करे अभंग 
है। कहते दें कि भगवान्‌ दत्त ने आशीर्वाद दिया था कि एकनाथ महाभागवत 
होगा और भागवत पर अपूर्व प्रंथ लिखकर जड़ जीवों को भक्तिपन्थ में लगा 
देगा ।” भविष्य में श्री दत्त का आशीवेचन साथक हुआ । एकनाथ को दत्त का 
सगुण दशेन हुआ और भगवान्‌ का वर असाद भी भ्राप्त हुआ। तब सहुरु ने सोचा 
कि इससे निगुंण का भी साक्षात्कार होने के लिए अनुष्ठान कराना चाहिये । श्रतः 
नहोंने उसे देवगढ़ के पास शूलूमझन पचेत पर आसन लगाकर श्रीकृष्ण का 
ध्यान करने की आज्ञा दी। एकनाथ तप के लिये स्थिर आसन लगाकर रहने 
लगे । एक दिन जब वे समाधि में संलम थे तब एक बड़ा भारी काला सप उनके 
मस्तक पर फण फेलाकर भ्ूमने लगा। संयोग से एक किसान ने वह भयानक 
टश्य देखा और वह तत्काल बड़े जोर से चीख उठा। शोौध्र ही नाथ समाधि से 
जाग उठे और उन्होंने साँप को जाते हुए देखा । सामने का दूध का छोटा उठा- 
कर उन्होंने समचित्त से उसके सम्मुख रख दिया । साँप दूध पीकर चला गया । 
उक्त प्रसंग पर उनका अभंग है कि- हमें दंश करने के लिए काला नाग आया था 
परन्तु कृपालु होकर गया । यह अच्छी जान-पहचान हो गई। इससे चित्त 
अ्च्युत में जा मिला । देह में जो संदेह था वह दूर हो गया और काल ही अव- 
काश हो गया । 'एका” की जनादन से जो भेंट हुईं उससे आने-जाने के चक्कर से 
ही मुक्ति मिल गयी / अनुष्ठान से उन्हें पूरा श्रह्मबोध हुआ । सगुण और निगरण 
एक ही है यह भागवत धमे का महासिद्धान्त उन्हें पूरी तरह से जेंच गया। 
कम, ज्ञान, योग और भक्ति ये सब साधन हैं और साध्य तो भगवान श्रीकृष्ण ही 
है, इस सिद्धान्त को इन्हें प्रतीति हुई । अब सद्गुद्ध ने सोचा कि एकनाथ का देवगढ़ 
पर उनकी सान्निधि में रहने का काये समाप्त हो गया । अतः उन्होंने एकनाथ को 
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तीथेयात्रा करने की श्राज्ञा दी ताकि वह देशाटन में अनेक समन्‍्तों का सत्संग करे 
और श्री दत्त के वर के अनुरूप भागवत धर्म का महान ग्रवतेक बने । 


एकनाथ की तीथ्थयात्रा :--सद्‌ गुरु जनाद॑नस्वामी शुप्क, निरे डपदेशक 
नहीं थे, वे स्वयम्‌ उसके साथ तीथयात्रा करने के लिए चल पड़े। वे 
प्रथम नासिक अ्यंबकेश्वर गए । माग में एक रात वे एक विद्वान तथा भागवत 
ब्राह्मण के श्राश्रम में टिके । उस समय उन्होंने उस ब्राह्मण की सरस वाणी से 
चतुःछोकी भागवत का मार्मिक एवम्‌ प्रभावोत्पादक निरूपण सुना । उसे सुनकर 
गुरु ने प्रतिभाशाली शिष्य को चतु/छोकी भागवत पर मराठो के ओबी छंद में 
सरस भाष्य लिखने को आज्ञा दी | दूसरे दिन वे नासिक पंचवटी पहुँचे और 
उसी रात में राममन्दिर में एकनाथ ने स्वरचित भागवत-कथा कही । एकनाथ 
जी की यह पहली रचना है । इसके विषय में हम विस्तृत वर्णन आगे करेंगे । 
यह अपूर्व रचना सुन करके सदूरु प्रसन्न हुए । वे आगे चलकर त्यंबकेश्वर पहुँचे । 
वहाँ संत ज्षानेश्वर के ज्येष्ठ आता एवम्‌ गुरु निश्वत्तिनाथ की समाधि का दशन 
करके वे कृताथ हुए | यहाँ से सतुरु देवगढ़ लोटे परंतु उन्होंने तीथयात्रा केसे 
करनी चाहिए और कौन से तीर्थों का दशन करना आवश्यक है, एकनाथ को 
बता दिया। 


एकनाथ ने लगातार चार-पाँच वर्षो तक भारतव्ष की यात्रा की। उन्होंने 
बारहों ज्योतिर्किगों के दर्शन किए। गोकुछ, मथुरा, इंद।वन आदि कृष्णभक्ति 
से गूंजनेवाले क्षेत्रों में भक्ति का सुखानुभव करके उन्होंने प्रयाग, काशी और 
गया को त्रिस्थली यात्रा की । वे अयोध्या की यात्रा करके बदरिकाश्रम गये । 
वहाँ से नाथद्वारा द्वोते हुए वे द्वारका गये। महान भक्त नरसी मेहता के 
जूनागढ़ का दर्शन करके वे महाराष्ट्र लौट आए । उक्त लंबी यात्रा में उन्होंने 
सामयिक, सामाजिक, धार्मिक और राजनीतिक परिस्थिति का सृक्त्म एवम्‌ 
सम्यक्‌ अवलोकन किया । एवम्‌ पन्चीसवें वर्ष कृतार्थ होकर वे घर लोटे । 


आदरश गहस्थाश्रम :--दादा और दादी के श्राग्रट से और सदगुरु 
की भ्ाज्ञा से उन्होंने ग्रहस्थाश्रम में प्रवेश किया । उनकी सहरधर्मिणी गिरजाबाई 
सर्वथा उनके अनुरूप थी। उश्चकी सुशीलता, धमनिष्ठा और उदारता ने उनका घर 
स्वर्ग बना दिया । उनका प्रपंच और परमार एकरूप होने में सुभाया गरिरजाबॉरे 
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का बड़ा हाथ था । एकनाथ ने स्वानुभव से अपने सवश्रेष्ठ प्रंथ 'नाथ भागवत! 
में कहा कि--पल्नी और पति दोनों की चित्ततुसि एक होकर जब धमंप्रशृत्ति में 
मम होती है तभी उनका परलोक सधता है / उन्होंने लगभग नाजीस 
वर्ष तक सुखी और समाधानी प्र॒पंच किया । उनके तीन संतानें हुई--एक 
स॒ुपुत्र दरिपंडित और दो सकनन्‍्याएं। उनका कुल परंपरा से घनी-सा था । 
अतः जीवनयापन के लिए उन्हें कुछ भी नहीं करना पड़ा। उनका देनिक 


जीवनक्रम आदर्श था। वे नित्य ब्राह्ममुहुत पर उठते, कुछ समय भगवान के 
ध्यान में बिताते, शौच-माजनादि से निश्कत्त होकर प्रातःल्लान के लिए गंगाजी 
( गोदावरी ) जाते, लोटने पर संध्या-पूजा करके गीता और भागवत का पाठ 
करते, फिर अतिथि-अभ्यागतों के साथ भोजन करते थे। भोजनोत्तर विद्वानों के 
साथ अध्यात्मचर्चा करते और तीसरे प्रहर ज्ञानेश्वरी, भागवत अथवा रामायण 
पर अपने परदादा संत भानुदास द्वारा स्थापित श्री बिट्ठल मूर्ति के सामने प्रवचन 
करते । सायकाल फिर गंगाजी जाकर संध्या-वंदना करके कुछ थोड़ा सा उपाहार 
लेते । इनके पश्चात्‌ स्वयमू भगवत्कीतन करके केवल पाँच घंटे निद्रा लेते थे । 
यह उनके जीवन का अखंड नियम रहा । अपने भागवत प्रंथ में उन्होंने एक 
स्थान में आदश लोकसंग्रह की व्याख्या की दै--अमेद भक्ति, वेराग्य और ज्ञान 
का स्वयम्‌ आचरण करके दूसरों की इसी आचरण में लगाने का नाम ही 
लोकसंप्रह है ।” वे यथाये में ऐसा हो लोक-संग्रहकरते थे। पुराण, कीतेन, 
भजन, नामोच्चारण आदि का प्रचार करने में उनका उद्देश्य साधारण 
जनों को भागवत भाग में प्रदत्त करना हो था। अभेदभक्ति उनके प्रत्येक 
आचरण से सूर्य-प्रकाश जैसी स्पष्ट होती थी। सबभूत में समभाव उनके रक्त 
में कूट-कूटकर भरा हुआआ था। उनकी द॒ष्टि में छोटा-बड़ा, अमीर-गरीब, ख्ल्री- 
पुरुष, ब्राह्मण शुद्ध का कोड भेद था ही नहीं। वे क्रियाशीरू अ्रभेदभक्ति 
और समता का आचरण करनेवाले महान साधु थे । उनके अ्रल्लैकिक समब्यवद्दार 
की अनेक कथाएँ प्रसिद्ध हैं। पितरों के लिए बनाया हुआ पक्कान्न भोजन 
दयाकश अंत्यजों को परोस देना, थेड़ के बच्चे को गोद में उठाकर उसकी माता 
के पास पहुँचा देना, घेढड के घर जाकर आनंद से भोजन करना आदि घटनाओं 
से उनकी क्रियाशील समता और प्रगतिशील साधुता का बोध होता है । एकनाथ 


जैसे समाज-सुधारक संत भारतवर्ष में नहीं हुए। उनके समत्व, शान्ति और 
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परोपकारशीलता आदि सदुगुण ज्यों-ज्यों साधारण जनों पर प्रकट हुए त्यॉ-स्यों 
उनको प्रतिष्ठा, कीर्ति खूब बढ़ने लगी । उनका भक्तिरसभीना कीर्तन सुनकर श्रोता 
चित्रवत्‌ मुग्ध हो जाते थे । उनका धाराप्रवाद्दी बक्‍तृत्व, विषय-प्रतिपादन करने 
की प्रभावोत्पादक शेली, प्रासादिक, सरऊ, सुलभ भाषा और लोकमंगल की 
व्याकुलता से सब लोक उनके प्रति आकर्षित हुए तथा एकनाथ महाराज सब 
के आदर के भाजन बने । उनकी वाणी में विलक्षण भक्तिसस था जिसका निध्य 
नया आस्वाद श्रोताओं को प्रतिदिन मिलता । उनके संकीतन और प्रवचनों से 
भक्तिपंथ ऐसा बढ़ा मानो एकनाथजी ने भागवतघर्म या बारकरीपंथ का ध्यज 
ही फहरा दिया । उनके आचरण का और उपदेश का इतना श्रच्छा प्रभाव हुआ 
कि पंठणनिवासी नामस्मरण और संकीतन के आनंद में रंगे रहकर सकाम 
व्रतादि से परावृत्त होने लगे । साधारण जनता के ब्रतों का तथा कमेकांड का 
त्याग करने से व्यवसायी सनातनी, वेदिक और याक्षिक ब्राह्मण एकनाथजी से 
द्वेंघ और मत््सर करने रंगे । उन्होंने उन पर अनेऋ प्रकार के आक्षेप किए । वे 
कहने लगे कि एकनाथ देववाणी ( संस्कृत ) का अपमान करके मराठो भाषा में 
भागवत कहता और रचता है । कमंठता का विरोध करके चातुवण्य-व्यवस्था 
को नष्ट-श्र" करना चाहता है, ज्ञानमा्ग की अपेक्षा भक्ति को अधिक प्राधान्य 
देता है और ब्राह्मणों के समान ही अन्य तीनों वर्णो का समादर करता हैं। 
अतः सनातनी व्राह्मणों ने एकनाथ को जेसी बन पड़े वेसी पीड़ा पहुँचाने के लिए 
कमर कस ली। संसार में सभी महात्माओं को दुष्ट और निन्दक छोग पीड़ा पहुँचाते 
हैं। एकनाथ इस सिद्धान्त के अपवाद केसे ठहरते ? परंतु जो निंदा की कसौटी 
पर खरे उतरते हैं वे ही महान होते हैं । इन निदर्को ने उनको सताने में कुछ 
नहीं उठा रखा । उनके कुकत्यों का बयान करना यहाँ श्रप्नासंगिक होगा । परंतु 
महात्मा एकनाथ की समचित्तता और शान्ति ज्यों की त्यों रही । उनकी 
सहिष्णुता, क्षमाशीलता और समता ने निंदक ओर पीड़ा देनेवालों पर बिजय 
प्राप्त की । निंदकों के संबंध में उन्होंने एक अभंग बनाया जिसका भाषा है--- 


“निन्दक बड़े उपयुक्त द्वोते हैं, मानो अन्तरात्मा के वे मित्र हें । निनदक हमारी 
कासी है, वे हमारे सब पापों का विनाश करने वाले हैं । निन्दक हमारी गंगा हैं, 
हमारे सब पापों को भंग करने वाले हैं। निन्दक हमारे मित्र धोबी हैं, जो हमारे 
कपड़ों को बिना कुछ लिये ही धो डालते दें । निन्दक हमारे गुरु हैं! महात्मा 
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एकनाथ की अपने निन्दका के प्रति इतनी विशुद्ध भावना थी। वे श्रहिंसा के 
सच्चे पुजारी थे । शान्ति, क्षमा, दया आदि गुणों का स्वयम्र कठोर आचरण 
करके वे निन्दका का हृदय परिवर्तित करने की जी-जान से चेश करते थे। 
अन्ततोगत्वा उसकी विजय हुई । 


परमार्थनिष्ठ प्रपश्ष करते-करते वे दूसरी बार वाराणसी पहुँचे। वहाँ तीन 
बष रहे तथा भागवत! और 'रुक्मिणी-स्वयंचर' प्रन्थों की सफल रचना करके घर 
लछौटे। इन प्रन्थों का विस्तृत विवेचन हम आगे करेंगे। वे पंढरपुर की 
यात्रा ( वारी ) नियम से करते थे। उनके साथ सहर्खों वारकरी रहते थे । 
उन्होंने आलुंदी जाकर संत ज्ञानेश्वर की समाधि की मरम्मत कराई और ज्ञानेश्वरी 
का संशोधित पाठ बनाया । वे मधठी के आद्य संशोधक प्रन्थकार दहें। वे तीसरी 
बार वाराणसी आये, कुछ महीनों तक रामचरितमानस का भक्तियुक्त हृदय से 
और तन्मयता से श्रवण किया, हिंदी भाषा की कुछ जानकारी प्राप्त की और 
पेठन लौटे । अब उन्होंने अपने अन्तिम और महाकाव्यग्रन्थ “भावार्थ रामायण 
की रचना करना प्रारम्भ किया । उनकी अवस्था पेंसठ के ऊपर हुई थी । भावाथ- 
राम/यण के ४४ अध्याय जिनकी २५००० ओवपिएँ हैं, समाप्त होते ही चंत बदी 
षष्टी के शुभ दिन में ( सन्‌ १५९५ ) आनन्दकन्द श्रीकृष्णचन्द्र का ध्यान 
करते करते एकनाथ महाराज समाधिस्थ हुए। एकनाथ जी ने अपनी सम्पत्ति, 
बुद्धि, शक्ति और वाणी सब कुछ लोककल्याण में अर्पित करके अपना जन्‍्त्र सफल 
क्रिया । आइए, ऐसे महान्‌ लोकमंगलकारी कवि की काव्यसृष्टि का आस्वादन 
कीजिए । 


सादित्य-सृष्टि 


मुसलमानें के भयंकर कड़े शासन में मद्वाराष्ट्र की कितनो और केसी विषमा- 
वस्था हो गई थी, इसका द्दभरा वर्णन हम पिछले प्रकरण में कर चुके हैं। 
ऐसी सब दृष्टियों से निराशादायक परिस्थिति में संत एकनाथ को श्रपनी साहित्य- 
सृष्टि करनी पड़ी । मराठी भाषा उद्‌-फारसी और संस्कृत के अक्रमण का शिकार 
बनी थी । उद्‌-फारसी राजकीय भाषा होने के कारण उसका प्रतिकार करना 
राजद्रोह साना गया था । लोगों की बोलचाछ की मराठी भाषा पर फारसी का 
कुप्रभाव होने के कारण वह अशुद्ध बनी थी । उधर सनातनी पंढित लोकविमुख 
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बनकर, जेसे कि वे सदा होते दें, संस्कृत को पुनः धमं-भाषा बनाने में लगे थे । 
मुसलमान शासकों की इन सनातनी पंडितों को भीतरी सहायता थी क्योंकि 
लोकभाषा मराठी के द्वारा भागवत अर्थात्‌ वारकरी संप्रदाय की साधारण जनता में 
जो प्रतिष्ठा थी उसे विधर्मी शासक नश्ट-अष्ट करना चाहते थे। एवम्‌ एकनाथ 
महाराज को शेतान और खाई के बीच पड़ी मराठी की रक्षा ओर संव्धेना करनी 
थी । देशभाषा मराठी के माध्यम से ही वे सर्वथा दीन-हीन बनी हिंदु-जनता को 
धार्मिक दृष्टि से जगाना चाहते थे । उन्होंने अनीति, भ्रशचार, दांभिक वर्णाभिमान, 
असहिष्णुता, कमकाण्ड इत्यादि का सफल अतिकार करने के लिये मराठी भाषा 
का कामयाबो हथियार जैसा केसे उपयोग किया, हमझो अभी देखना है। उनका 
मराठी भाषा का अभिमान ज्वलन्त था। वे अपनी सर्वोत्तम कृति भागवत में 
कहते हैं--“संस्कृत तो देवताओं ने निर्मित की, पर कया आकृृत ( मराठी ) चोरों 
मे बनाई ? क्या केवल कपिला ही दूध दे सकती है 2 अन्य गायें क्या पानी देती 
हैं? बया संस्कृत में ही परमार्थ का विवेचन किया जा सकता है ? यदि मराठी 
में बह किया जाय तो क्या वह फीका होता है 2 अतः मराठो में भागवत की 
रचना करने से उसकी प्रतिष्ठा कम द्वोने की अपेक्षा अधिक ही बढ़ती हे क्योंकि 
बहुत अधिक लोक उसे पढ़ सकते दैं। मेरी मराठी भाषा बहुत सुंदर है। 
उसने परमार्थ के अनेक रसभरे मधुर फल धारण किये हैं । जो सजन हें, उसी 
मधुरता से अच्छो तरह परिचित हें । मराठी की अधिक समृद्धि करने के द्वेतु 
ही मैंने यह भ्रंथ लिखा है ।” उपयुक्त उद्बार से स्पष्ट होता है कि एकनाथ संत 
हानेश्वर के खरे उत्तराधिकारी थे। श्रतः संलकृत में पांडित्य-संपादन करने पर 
भी उन्होंने मराठी में प्रन्थ रचना को । 


चतु/्छोकी भागवत :--इसकी रचना प्रांसगिक और उत्स्फूत थी। यह 
उन्नीस वर्ष के एकनाथ की गंभीर काव्यश्रतिभा का प्रथमोन्मेष था। यह भाष्यकांब्य 
है । इसका आधार श्रीमद्भागवत प्रंथ के द्वितीय स्कन्ध के चार शछोक हैं । इन चार 
कछोकों का सरस और प्रभावोत्पादक विवेचन १०३६ ओबवियों में किया गया है । 
इसकी शेली बक्ततायुक्त अर्थात धाराप्रवाही है । लेखक कहता है--“जब मैं इसे लिखने 
बेठा तब शब्द के आगे ज्ञान और पंक्ति के आगे अर्थ दौदने लगा। मैं जो 
अपने मन में सोचता था वही मेरे सब प्रंथ का अभिप्राय बन जाता था। अपनी 
पूर्वावस्था होने पर भी मैं ऐसी गंभीर टीका करने में प्रशृत्त हुआ इसका कारण 
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केवल सद्गुरु की कृपा है ।! इस प्रथम कृति से स्वयम्‌ भ्रंथकर्ता को संतोष 
हुआ । क्यों न.होता ? देखिये, केसे उचित अलंकारों द्वारा उन्होंने विवेचित 
किया कि परमेश्वर और सृष्टि एक हो हैं । 


जो चीनी की मिठास है वही चीनी है । बसे ही जो चिदात्मा हें वही यह 
लोक है। संसार में मुकसे भिन्न ओर कुछ भी नहीं है । जेसे सुबण द्वी स॒वर्णालद्ार 
बनता हैं, तन्तु से पट भिन्न नहीं रहता, मत्तिका से घट भिन्न नहीं रहता, उसी 
प्रकार स्थूल-सृद्धम संसार मेरी चित्सत्ता से भिन्न नहीं है। जेसे वट और वट 
को जड़ें हैं वेसे ही में, परमात्मा और ये लोक हैं | प्रलय के पश्चात्‌ में कछुये जेसा 
अपने अवय्व समेट लेता हूँ । जिसे वच्नर कहते हैं, जेसे यथाथ में वह तन्तु है वेसे 
यह जगत्‌ यथार्थ में चिद्रृप है ।” आगे वे लिखते हैं--'मुमसे भिन्न और क्या है? 
जिसमें मेरा प्रवेश न हो ? मेघमुख से गिरने वाले ओले क्या हैं ? सिवाय इसके 
कि जल-बिंदु जमे हुये हें। उनके गलते हों उनके सवबोग से जल द्वी जल 
निकलेगा । उसी प्रकार जन जो है वही जनादन है, जनादन जो है वही जन है । 
ऐसे अभिन्न उ.नादन जगत्‌ में प्रवेश करके भी अ्रप्रविष्ट हैं ” विज्ञ पाठकों ! आप 
बतावें कि उपयुक्त विवेचन पर गय या सनन्‍्तोष करना उचित है या नहीं! 
अपनो पहली 'चतुःछोकी! भागवत नामक कृति से एकनाथ ने सिद्ध कर दिया 
कि वे संत ज्ञानदेव का काय अग्रसर करेंगे । उन्होंने संत ज्ञानदेव के चिह्विलास 
ओर अन-जनादन की अभिन्नता, दोनों सिद्धान्तों का केसा प्रभावोत्पादक और 
काव्यपूण निरूपण किया ! इस प्रथम कृति पर सद्गुरु जनाद न स्वामी भी प्रसन्न 
थे और उन्होंने ऐसी ही रचनाएं करने के लिए शिष्य को उत्तेजित किया । 


हस्तामलक :--यह नाथ को दूसरी अध्यात्म -प्रतिपादन करने बाली रचना 
है। आय शंकराचाय के प्रसिद्ध चौदद श्छोक के स्तोन्न पर यद्द काग्यमय सरस 
टीका है । इसकी ६०४ ओबिएं हैं । इसमें कवि ने हस्तामलक नामक एक काल्प- 
निक लड़के के चरित्र-द्वारा अपना आध्यात्मिक अनुभव रोचक ढंग से वर्णन किया । 


शुकाष्टक :--यह तौंसरी रचना हे जो भगवान के 'शुकाख्यान” के आधार 
पर रची गई हे । पूरा ग्रंथ आध्यात्मिक ज्ञान और ईश्वर के अ्रव्यक्त स्वरूप के 
निरूपण से ओतप्रोत हे । इसका भाषाथ है कि सच्ची अद्वेतावस्था त्रैगुण्य के परे 
होतो है । इसकी ४४७ ओदबिएं हैं । 


९ हे | 
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स्वाम्रासुख :--इस चौथी रचना की ५१० ओदिएं हैं । इसमें गुरु- 
स्तबन तथा गौरव, अद्वेत भक्ति और परमार्थ आदि विषयों का धाराप्रवाहदी 
और आकथेक विवेचन है। इसमें नाथ की दृश्टान्त देने की शेली का परमोत्कर्ष 
दिखाई देता है | 

आनन्दृललहरी :---यद्द पॉँचर्बां संक्षिप्त परंतु उत्कृष्ट रचना हैं । इसको २०० 
झोबिएँ हें परन्तु वे उचित और अ्रन्वथंक अलंकारों से ऐसी लदो हैं कि उसका 
मधुरता वणन के परे हैँ । अंत में नाथ ने सदूगुरु का आश्रय लेकर ब्रह्मज्ञान में 
प्रवेश करने का आतंतायुक्त अनुरोध पाठकी से किया । 


चिरंजीव पद्‌ :--यह ४२ ओविश्ोों की छठी कृति अत्यधिक उत्कृष्ट है। 
इसमें नाथ, साधकों को लौकिक मोहों से सचेत या सावधान करते हैं। शेली 
इतनी रोचक और ममंप्राही है कि उसका श्रवण या वाचन करते ही बाचक का 
हृदय भक्तिरस से आप्लाबित हो जता हैं । 

उपयुक्त छः आध्यात्मिक फुटकर रचनाओं में एकनाथ को लेखनशेलो का 
उत्तरोत्तर उत्कर्ष दिखाई देता हैं। पहली एक-दो रचना में वे कुछ हिचकिचाहट 
का अनुभव करते थे परन्तु शौघ्र ही उनका अपनी अभिव्यक्ति में विश्वात्र होने 
रूगा और अब तो वे पूरे आत्मविश्वास के साथ सहज में छोकोपकारी सहित्य को 
खश्टि करने में संलप्न हुए । 

पोरशाणिक आख्यान ओर संत-चरित्र :--एकनाथ जेंसे-जंसे जनता के संपर्क 
में आने रंगे बेसे-वे से उनको अनुभव होने लगा कि निगुण या आध्यात्मिक विषयों 
के सरस विवेचन से साधारण जनता में अपेक्षित जिज्ञासा या रुचि नहीं पेद्ा की 
जा सकती क्योंकि वे विषय उसकी प्रहणशक्ति के परे होते हैं । अ्रतः उन्होंने 
जाम-बूमकर अपने काव्य-विषयों को लोकानुकूल मोड़ दिया। वे एक अभंग में 
कहते हैं--/परम पविन्न सगुण चरित्रों का बड़े आदर से वर्णन करना चाहिए । 
घिशुद्ध मनोभाव से संतों को बंदना करनी चाहिए और उनकी जीवनियोँ इस तरह 
कथन करनी चाहिए कि श्रोताओं के भाधुक मन पर उनका क्रियाशील प्रभाव 
पड़े ! एवम्‌ साधारण जनों की कथाश्रियता ध्यान में रखकर, सात्विक मनोरंजन 
के माध्यम से नीति, धरम और भक्ति का उपदेश करने के लिए उन्होंने 
समभग पश्चोस॒ पौराणिक आख्यान और संत-चरित्रों की श्रत्यंत प्रासादिक 
रचना की । इनमें कुछ अभंग छंद में रचे हैं तो कुछ ओवी छंद में ॥ अभंग 
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छंद के तुलसी-माहात्म्य, रुक्‍मांगदकथा, सीता-मंदोदरी की भ्रमिन्नता विशेष 
रोचक हें । नाथ स्वयम्‌ प्रपंची थे अतः प्रपंच में जिस विनोद का हम आस्वाद 
करते हैं उसका स्वानुभवनिष्ठ चटपटा वर्णन हलदुली, कृष्णान और दत्तजन्माल्यान 
में पठनीय है । परंतु अन्त में वे जताते हैं कि देव भक्ति के बल पर ही वश 
किया जा सकता है। इसी चुस्त शेली में शिव-पावंती-विचाह, गंगा-गौरी-कलह, 
हनुमजन्म और संदौपन-कथा की रचना की गई है। अब नाथ भक्तों की ओर 
मुद्दे । उन्होंने अभंग छंद में भक्त प्रहाद, भ्रव, उपमन्यु और सुदामा इनके 
चरित्र अति भावयृणे एवम्‌ रोचक शेली में लिखे। संक्षेप में परंतु सरल एवं 
सरस भाषा में चरित्र केसे लिखने चाहिए इसका आदश उन्होंने उपस्थित किया 
जिसका भविष्य में कई कवियों ने सफल अनुकरण किया। मनोरंजन द्वारा 
अध्यात्मनीति का बोध कराने में नाथ बहुत निपुण थे । वे पौराणिक भक्तों के 
पवित्र चरित्र कहकर द्वी कहीं रुके, उन्होंने निकट अतीत में हुए भद्दाराष्ट्रीय 
संतों के भी चरित्र श्रति उत्कृष्ट शेंलो में लिखे। ये संत ऐतिद्ासिक व्यक्ति थे 
जिनमें संत ज्ञानेश्वर, निश्धतिनाथ, सोपानदेव, मुक्ताबाई और संत नामदेव प्रमुख 
हैं। उक्त संत-चरित्रों की कथन-शेली इतनो भक्तिरसभीनी है कि कहते नहीं 
बनती । एकनाथ स्वयम्‌ उनमें एकरूप, समरस ओर तनन्‍मय हुए दिखाई देते 
हैं। सचमुच एकनाथ श्रेष्ठ संत-चरित्रकार थे । उन्होंने मार्मिकता से निश्वत्तिनाय 
को विश्व का गुरु ओर तीर्थों का तीर्थ कद्दा, ज्ञानेश्वर को संतों का मायका, केवल्य 
को मूर्ति और सब सुख को लद्दर कहा, मुक्ताबाई को योगियों की विश्रांति कहा 
और संत नामदेव को वेष्णवों का राजा कट्दा । उनके पू् हुए श्रेष्ठ बारकरी संतों 
का उन्होंने ऐसा गुणगान किया जिसमें बारकरी सम्प्रदाय के 5चार को अत्यधिक 
सद्दायता मिली । इनमें उनकी जो नम्नता, गुणप्राहिता और भावुकता है बह केवल 
श्रास्वादय है, बष्य नहीं । उपयुक्त पौराणिक एवम्‌ ऐतिहासिक संतों के 
चरित्रों का प्रभावोत्पादन कथन वे स्वयम्‌ अपने कीतंनों में बार-बार करते थे । 
बे यशस्वी कौतनकार भी थे । उनकी रस़ीली वाणी से संत-चरित्र सुनने के लिए 
साधारण जनता ब्याकुल रहती थी, चातक जेसी राह देखती थी। उनकी प्यास 
का समाधान करने के लिए एकनाथ अपनी कल्पना और कथा-कथन-शेली के बल 
पर निर्दोष संतचरित्र रचते थे जिनमें उनकी काव्य-प्रतिभा के बेभव की सुरम्य 
मोँंकी मिलती है । 
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अभंगो में अमेदभक्ति का उत्कर्ष :--पूव संतों के समान हो एकनाथ ने 
हजार फुटकर अभंगों की सरस रचना कर मराठी का अभंग-साहित्य पुष्ट दिया । 
संत विनोबाजी ने अपनी 'एकनाथ के भजन' नामक उत्कृष्ट पुस्तक में उन अभंगों 
को निम्नलिखित प्रमुख श्रेणियों में विभाजित किया है--१ कमंयोग और 
वित्तशुद्धि, २ नामह्मरण और कीत्तन, रे सत्संगति और गुरुभक्ति, ४ भक्तियोग, 
५ आत्मदशन । इसके अतिरिक्त आत्मकथन पर कर अ्रभंग हैं। संत विनोबा ने 
उक्त पुस्तक में साधार सिद्ध किया कि एकनाथ ने अद्वेत भक्ति का परमोत्कर्ष 
क्रिया । वे लिखते हैं--आद्य शंकराचार्य को भक्तिततत्व जंचा था डिन्तु उनकी राय 
में अद्वेतानुभव में भक्ति कुठित द्वोती थी। संत झ्ानेश्वर ने भक्ति-विद्धांत दो 
बहुत श्रागे बढ़ाकर सिद्ध क्रिया कि अद्वंतानुभव में भक्ति करना शक्ष्य है।एकताय 
महाराज ने दोनों के आगे जाकर स्वानुभव के बल पर कहा कि अद्वेतानुभव 
के बिना खरी भक्ति हो नहीं सकती और सच्ची भक्ति का रहस्य जाना भी नहीं जा 
सकता। उन्होंने उत्तर भक्ति और अद्वंत में अभिन्नता प्रस्थापित कर अद्वेतभक्ति 
का परमोत्कषे संपादित किया | उन्होंने कई अभंगों में 'जनता में जनादन है, जनादन 
का जीता-जागता रूप जनता है, निरपेक्ष जनसेवा ही सच्ची इश्वर-भक्ति है, लोकमंगल 
हो उत्कृष्ट भक्ति हे सिद्धान्त का प्रभावोत्पादक प्रतिपादन किया और अद्वंतभक्ति 
का स्वतः आचरण करके बताया। “जन” को 'जनाद॑न? मानने के कारण साधना 
कर्मयोगमय ही हो सकती है। अतः एकनाथ ने अपने अ्रभंगों में कर्मयोग का 
समतायुक्षत समर्थन किया और बार-बार जनता से अनुरोध किया कि वह समाज 
में ऊँच-नीच के भेद को समाप्त करे। उन्होंने डंके की चोट कहा कि--“निष्ठुर 
कमंकाण्ड और पाखण्ड को हरिभजन की सहायता से नष्ट करने के लिए भेरे 
जैसे संतों का अवतार होता है। उन्होंने स्फुट अरभ्भंगों में जो अनमोल उपदेश 
दिये वे आगे चलकर अपने सवश्रेष्ठ प्रंथ 'भागवत' में संग्रहीत किये। 
अतः उनके विषय में यहाँ विस्तृत कथन श्रावश्यक नहीं है ।' 

लोकगीतों की रचना :--लोइानुरंजन के साथ ही जटिल दाशशनिक 
विषयों पर अ्रप्रत्यक्ष रीति से प्रकाश डालकर साधारण जनों को भक्ति को ओर 
. उन्मुख करने के उद्देश्य से एकनाथ ने कद लछोकगीतों की चमत्कृतियुक्त रचना 
की । इनको मराठी में “'भारड” कद्दते हें । ये लोकगीत पंढरपुर के बारकरियों के 
मुख से सदा सुने जाते हैं । नाथ के लोकगीत बहुत लोकप्रिय हैं । इन्होंने लगभग 


कह 
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सौ विषयों पर तीन सौ से श्रघिक गीत लिखे हें जो तत्कालीन लोकस्थिति, 
भावनाओं आदि का सत्यतापूर्ण चित्र हमारे सम्मुख उपस्थित करते हें । इनकी 
भाषाशेली प्रायः सरल और सुबोध है परंतु आध्यात्मिक रूपकी का व्यवहार करने 
के कारण कई गीत दुरूह बन गए हें । उदाहरणा्थ यहाँ उनके एक रूपकात्मक 
लोकगीत का हिंदी अनुवाद हम उद्धृत करते हें कायापुर नामक एक 
कसबा ( शरोर ) है जिसकी लम्बाई साढ़े तीन गाँवों ( हाथ ) के बराबर है। 
उसमें तीन सौ मोहल्ल ( दृड्डियाँ ) हैं। वहाँ उमराव ( आत्मा ) रहते हैं । इस 
कसबे में चोदह चौक ( अस्थिसंधियों ) और अपूब रास्ते ( इन्द्रियोँ ) दें । 
कसबे के मालिक ( इश्वर ) ने उसकी सनद जीवाजी पंत ( जीव ) के नाम लिख 
दी दे । शिवाजी पंत ( आत्मा ) ने जीवाजी को अपना मंत्री बनाकर रखा हैं । 
परन्तु उसका मन पड्विकारों से पूण है अतः वह बीच में ही ठग लिया जाता 
है । इसका सब भेद आप समझ लें। कामाजी ( काम ) उस कसबे का थानेदार 
है जिसने अभी तक अनेकीो को ठगा हैं ओर जिसे विष्णु तथा शिव की इब्जत 
लेने में भी संकोच नहीं है । क्रोधा जी ( क्रोध ) वहाँ का फौजदार है जिसने 
जमदमि और दुर्वासा जंत्ते महर्षियों की। भी परास्त कर दिया। लोभाजी 
( लोभ ) वहाँ का चाधरा है। अहंकार वहाँ का पटेल हं जिससे सब गाँव कॉपता 
है । दंभाजी सेठ ( दंभ ) सर्देव दोड़-धूप किया करते दें । उनके इस दोरदौरे 
से सारा गांव उजाड़ हो चला हूं । है जीवाजी ( जीव ) ! अरब तुम अपने राजा 
शिवाजी पंत को सब हिसाब देकर अपनी सफाई दो अन्यथा पर में अनुह्दात को बंढी 
डालकर तुम कद किये जाओगे (पुनजन्म के लिये पुनः गर्भ में भेज दिये जाओगे) 
बिना ऐसा किये अब गांव ( शरीर ) का ठीक तरह चलना संभव नहीं है । 
एकनाथ स्वामी कद्दते हें कि गुरु ( परमेश्वर ) के चरणों को बिना दढ़ता से पकड़े 
उद्घार न हो सकेगा । ६ श्रीकृष्णलाल हंसकृत अनुवाद ) 


पाठक-गण देखे कि एक साधारण से गीत में कितना सुन्दर आध्यात्मिक रूपक 
भर दिया है । सचमुच एकनाथ के छोकगीतों के संग्रह को महाराष्ट्ररशारदा का 
अजायबघर ही कददना चाहिए जिसमें सज्जन, दुजन, पशु, पक्षी, देव, भूत, प्रेत, 
मूखे, पापी, कवि, संत, ब्राह्मण, धेड, कुत्ता, बिच्छू, साँप, सपेरा, बुढ़ापा, सास, 
बहू, भक्त इत्यादि सभी को स्थान श्राप्त है। यह अद्भुत रचना एकनाथ जी की 
प्रतिभाशक्ति की परिचायक है । जिस महाराष्ट्र में वेरल की गुफा में शिल्पकला 
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का परमोत्क्ष हुआ उस महाराष्ट्र में एकनाथ ने इन लोकगीतों के रूप में 
वाड्मय-गुफा बना कर करुपनाशक्ति का कमाल भर दिया। कई गातों में ऐसे 
तीखे व्यंग हैं जिन्हें सुनते ही सम्बद्ध व्यक्ति तिलमिला उठते हैं । कई 
लोकगीतों की शेली इतनी चटपटी है कि उनका श्रवण करते ही श्रोता आनंद- 
विभोर हो जाते हैं । कहे लोकगीतो में विनोद इतना ओतप्रोत है कि उ नके श्रवण से 
श्रोता लोट-पोड हो जाते हें । कई लोकगीतों में सामाजिक कुरीतियों की इतनी 
कड़ी आलोचना की गई है कि सम्बद्ध हृढि को तत्काल नष्ट-भ्रष्ट करने की भावना 
प्रबल हो उठती है। कई गीतों में जाति-पांति को उच्चता-नोचता के विरुद्ध ऐसे 
घोर प्रहार किए गए है कि मानवक्तत भेद का खोखलापन तन्क्षण प्रत्यक्ष हो जाता 
है और श्रोतृगण समता का पलला पकड़ लेते हैं। कई गीतों में प्रचलित 
सामाजिक दंभ, स्वांग, कुनीति, इत्यादि पर ऐसे तीहुण वार किए गए हैं कि 
समाज में शुद्धाचार एवम्‌ सुनीति प्रस्थापित करने को श्रोता उन्मुख हो पढ़ते 
हैं । इन लोकगीतों की विविधता कहते नहों बनती। समाजशाज्न की दृष्टि से 
उनका बहुत॑ बड़ा महत्त्व है क्‍योंकि तत्कालीन महाराष्ट्र समाज का उनमें पूरा 
प्रतिबिम्ब है । एकनाथ श्रेष्ठ परमार्थी थे परंतु लोकजीवन के हास-परिहास 
से वे विमुख नहीं थे। इसके अलावा लछोकजोवन के हास-परिहास में रुचि 
लेकर वे उसे अधिक सात्विक बनाते थे। इन भारढों ( लोकगीतों ) के रूप में 
उन्होंने मराठी साहित्य को अनूठी देन देकर मराठी के लोक साहित्य को खूब 
समृद्ध किया । श्रब वे भ्रौढ़ प्रंथों की रचना करने की ओर मुद्दे । 


भागवत :--यद एकनाथ महाराज की सर्वोत्कृष्ट साहित्यिक रचना है। 
यह 'नाथभागवत” के नाम से महाराष्ट्र में बहुत लोकप्रिय है। वारकरीसम्श्रदाय 
में ज्ञानश्वरी के बाद नाथभागवत को पूज्य ग्रंथ माना जाता है। ज्वानेश्वरी 
का आधार श्रीक्ृष्णाजुन-संवाद है तो नाथ भागवत का आधार अश्रीकृष्णोद्धव 
संवाद है। हिन्दुओं में रामायण और महाभारत के समान श्रोमद्भधागवत का 
भी पठन-पाठन श्रति श्रद्धा से किया जाता है। उक्त श्रद्धा को लोकसंग्रह एबम्‌ 
सम्ताजोद्धार की ओर मोड़न की दृष्टि से कान्तद्रष्टा कवि एकनाथ ने सन्‌ १५७२ में 
भागवत पर सरस एवम्‌ ग्रौढ़ टीका लिफ़ी । ज्ञानेश्वरी भ्रीमगवद्गीता को भावाथे- 
दर्शक टीका हे तो नाथभागवत श्रीमद्भागबत के ग्यारह॒वें स्कनन पर एक 
अद्वित्तीय दौका है। शज्ञानेश्वरी के बाद यह ऐसी सर्वोगपूर्ण टीका है जिस पर 
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मराठीभाषाभाषियों का गवे करना सर्वथा उचित है | इसकी कुछ १८८०० झोबिएं 
हैं। यह ज्ञानेश्वरी से दुगनी बड़ी है। इसकी रचना का प्रारम्भ पेठन में 
हुआ पर इसकी समाप्ति पवित्र क्षेत्र वाराणसी में हुईं। इस महान अंथ को 
रचना के पीछे बडा उद्बोधक इतिहास हे । जब एकनाथ ने भागवत पर मराठी 
में टीका लिखना प्रारम्भ किया तब पेठण के संस्कृताभिमानी पंडितों ने उनका 
विरोध किया परंतु एकनाथ ने अपनी स्वाभाविक शांति से उनका विरोध निगल 
लिया । उनकी प्रासादिक रचना को कोशि वयुवेग से बढ़ती गई। जब वाराणसी 
के कट्टर संसकृताभिमानी विद्वानों के कानों सक वह पहुँची तब उन्होंने एकनाथ 
को आदेश भेजा कि वे अपनी कृति लेकर बाराणसी आवें। उक्त समय तक 
नाथभागवत के पाँच ही अध्याय समाप्त हुए थे | धममातंण्डों की भ्ाज्ञा को प्रमाण 
मानकर एकनाथ वाराणसी पहुँचे। प्रारम्भ में संस्कृत के पक्षपातियों ने उनको 
बुरी तरह से अपमानित करके उनको अपने कार्य से विमुख होने को कट्दा | 
परंतु एकनाथजी ने नम्नता से अपनी असमथता प्रगट की और पंचगंगा घाट 
पर बेठकर आगे की रचना करने में लग गये । चंद महीनों में टीका की प्रौढ़ता 
एयं सरसता को देखकर संस्कृत पंडितों में से कई सजन उसका आदरपूवंक श्रवण 
करने लगे। अन्ततोगत्वा भ्रंथसमाप्ति होते ही पू्ष-विरोधकों में से बहुतेरों ने 
ताथभागवत' की पाण्डुलिपि को पालकी में रखकर उसका जय-जबकार करते 
हुये जुलूस निकाला और फूल-मालायें चढ़ाकर उसकी भक्तिपूवक पूजा की । संक्षेप 
में उक्त ग्रन्थ में विरोधी को पूजक बनाने की सामथ्ये है यह उसी समय सिद्ध 
हो गया । इस अलौकिक ग्रन्थ का ऐसा अलौकिक इतिहास है। एकनाथ ने तीन 
साल और पाँच महिनों में उक्त रचना समाप्त की । भागवत जेसा ग्रन्थ, एकनाथ 
जैसा संत एवं रससिद्ध वक्ता, फिर रचना की सरसता में क्यों न्यूनता रहे १ 
आइए, हम भी उसका कुछ रसास्‍्वाद लें। 


यह भागवत धम का ब्ृद्दत्‌ ग्रन्थ है जिसमें भागवत घर की परंपरा, 


स्वरूप, विशेषताएँ, ध्येय, साधना इत्यादि सब कुछ मूल भागवत के आधार 
पर प्रासादिक शेली में विवेचित है। एकनाथ ने भागवतधम को अधिक उदार 
और मानवतावादी बनाया। थे कहते हें--सब भूतों में भगवद्धाव का 
अनुभव करना भागवतधम की आत्मा दै। अतः सबसे मेत्री करो, प्रेम रलो और 


सबके साथ समान रहो /” वे वण या जातिनिष्ठ श्रेष्ठत को हटाना चाहते थे अतः 
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वे लिखते हैं---'वर्णों में चाहे कोई सबसे श्रेष्ठ क्यों न हो, वह यदि हरिचरणों से 
विमुख है तो उससे वह चाण्डाल श्रेष्ठ है जो प्रेम से भगवदूभजन करता है |” इसी 
तरह उनकी भक्त की व्याख्या देखिये--'स्थकर्म, धर्म, वर्णाचार तथा अपने अन्य 
सब व्यवहारों को करते हुये भी जो सब भूतों को मदाकार ( भगवदाकार ) देखता 
है यही परमेश्वर का प्रिय है ।! नाथ ने गृहस्थाश्रम का केसे आदर किया, देखिये-- 
गृहल्थाश्रम में रहकर भी जिसका चित्त भगवान्‌ के रंग में रंग गया और इसके 
कारण जिसकी गृहासक्ति छूट गई, उसे गृहस्थाश्रम में भी भगवस्प्राप्ति होती है 
अतः प्रपंच का त्याग न करते हुये अभेद भक्ति, बेराग्य श्रौर ज्ञान का स्वयं आचरण 
करके इसी माग पर दूसरों को लने के प्रयज्ष को वे लोकसंग्रह कहते दें । लोक- 
संग्रह करते समय अन्‍्तः्शुद्धि का मुख्य साधन हरिकीतन है। नाम-स्मरण के 
समान और कोई साधन नहीं है। नाम्रस्मरण ही सबसे सरल उपाय है। 
साधनों में मुख्य साधन भक्ति है। भक्ति में भी नाम-कौतन विशेष है। नाम से 
चित्त-शुद्धि होती है--साधको को स्वरूप-स्थिति प्राप्त होती है। तपाचरण से जो 
कुछ मिलता है, सांख्य-ज्ञान-विचार से जो कुछ मिलता है, वेदाध्ययन से जो कुछ 
मिलता है, वह सब नाम-हमरण से प्राप्त होता है। दुरगंम गिरि-कंदराओं को लॉ पे बिना 
ही सब साधनों के फल भक्त के द्वार पर आ जाते हैं ।” एवम्‌ भक्ति की महत्तम 
श्रष्ठता बताकर वे कद्दते दैं--जब सूयनारायण प्राची दिशा में आते दें तब तारे 
अस्त हो जाते दें, वेसे द्वी भक्ति के प्रबोधकाल में कामादिकों की होलो द्वो जाती 
है। चित्त की शुद्धि के बिना आत्मज्ञान होना संभव नहीं हैं । वे कहते दें--बहते 
हुए पानी पर चाददे कितनी लकीरें खींचो, एक भी लकीर न खिंचेगी, वेसे ही 
चित्तशुद्धि के बिना आत्मज्ञान की एक भी किरण प्रगट न होगी ।” एवम्‌ आचार- 
विचार की शुद्धि का महत्त्व बताने के बाद वे साधक की नई व्याख्या करते ईं--- 
जिससे अपने आपको दुःख होता दे वेसा बर्ताव जो किसी श्राणी से कभी नहीं 
करता, जिससे अपने आपको सुख होता है वैसा बर्ताव जो दीन जनों से करता है वह 
खरा साधक है ।' एकनाथ ने तीन प्रकार के भक्त कहे हैं-प्राकृत, मध्यम और उत्तम । 
वे मूर्तिपूजक को प्राकृत, ईश्वर के ध्यान में रहकर श्राणिमात्र को समान दृष्टि 
से देखनेवाले को मध्यम और प्राणिमान्र में ईश्वर-दर्शन करनेवालों को उत्तम 
भक्त कहते हैं । संक्षेप में उन्होंने अपंच को परमाथनिष्ठ बनाने का स्वानुभवयुक्त 
टपदेश सबको दिया। वे भक्ति, विरक्ति और इदश-प्राप्ति एकरूप मानते थे । 
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उन्होंने निष्काम कर्मययोग, अमेद भक्ति और ज्ञानोत्तर भक्ति का ही प्रभावोत्पादक 
विवैचम किया। तात्पय यह कि संत ज्ञानेश्वर का तल्वज्ञान उन्होंने पूरी 
तरह से स्वीकार कर उसको अधिक उदार, विस्तृत, समावेशक और सरल 
एवं सुबोध बनाया । जहाँ तहाँ गुरुभक्ति, कृष्ण-भक्ति, भाषा-भक्ति और भागवत- 
भक्ति के तडपनयुक्त रसभीने उल्लेख मिलते हैं जिन्हें पढ़ते ही पाठकों का 
हृदय पसीज जाता है। नाथभागवत 3त्कृष्ट भाष्य ग्रन्थ है। उसमें वर्णित 
विषयों की सूची देना भी कठिन है परन्तु उसका निचोढ़ उद्धृत करने को 


हमने चेष्टा को । 


साहित्यिक अंग :--नाथभागवत का साहित्यिक अंग भी बहुत समृद्ध 
है। एकनाथजी ने पावनसलिला गद्जाजी के तट पर आसनस्थ होकर उक्त प्रंथ की 
रचना की, इससे प्रतीत होता हैं कि गड्ा की गंभीरता, पविन्नता, प्रौड़ता, 
गहराई, मधुरता और अह्यदक्षमता उसमें भर गई। जेसे गंगामाता के तट पर जाते 
ही उसकी मंद-शीतल वायु दशक का श्रम-परिहार करती है वेसे ही नाथभागवत 
के पठन-पाठन और श्रवण से त्रस्त श्रोता को तत्काल सुख की मलक आह्वादित 
करती है । उसझी प्रासादिक एवं प्रवाहयुक्त भाषाशेली वर्णन के परे है । जैसे संत 
ज्ञानदेव उपमाओं की योजना करने में निपुण हैं वेसे संत एकनाथ रूपकों की समुचित 
योजना में सिद्धहरुत हैं । उक्त प्रंथ में जहाँ-तहाँ रुपक रत्न बिखरे मिलते हैँ । कहीं- 
कहीं परंपरित रूपकी का विस्तार चालौस या पचास ओबियों तक व्याप्त है। 
बारहवें अध्याय के प्रारम्भ में सदूगुरु को वसंतकतु का रूपक देकर जो रसभीना 
नमन किया है उसको दीघता देखते और पढ़ते ही बनती है। काव्य और 
अध्यात्म का ऐसा अनूठा संगम अ्रन्य कहीं देखने में नहीं श्राता । रूपकों में 
अध्यात्मपरक अर्थ भरने में एकनाथ की टक्कर का दूसरा कवि नहीं दृष्टिगोचर 
होता । उन्होंने सदूगुरु को परमाथे मार्ग का ज्योतिषी, घनवन्तरि, क्षीरसाग्रर, 
महामेरु और चिट्छमुद्र कहकर जो परंपरित हूपक बनाये उनकी रचना में 
उनकी काव्यप्रतिभा का परमोत्कष दोख पड़ता है। उक्त रूपकसष्टि देखकर उनके 
भाषाप्रभुत्व, कल्पनावेभव और कथन-कोशल का अच्छा परिचय श्राप्त किया जा 
सकता है। सचमुच एकनाथ रुपकसम्राट थे। संक्षेप में शानेश्वरी के बाद 
नाथमागवषत जैसी सर्वांगपरिपृ्ण टीका मराठी में नहीं लिखी गद । श्रतः वारकरी 
सम्प्रदाय के पूजनीय प्रंथों में उसका समावेश किया जाना उचित ही दे । 
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रुक्मिणी-स्वयंचर :---यह मराठी का अनूठा प्रबंधकाव्य है । इसकी रचना 
सन्‌ १५७१ में हुई । भागवत की रचना के साथ ही एकनाथ जी उक्त रचना कर 
रहे थे। अर्थाव इसकी रचना पावनसलिला जाह्नवी के तट पर वाराणसी में 
मणिकर्णिका घाट पर हुईं। यह पौराणिक कथाकाव्य कवि की कीर्ति के अनुरूप 
है | इसमें भी ब्रह्मज्ञान का रस मर रहा है। मराटी में इतना व्यापक आध्यात्मिक 
रूपक दुलभ है और यही इसका अनूठापन है। इसकी रचना के पीछे भी इतिहास 
है। एकनाथ महाराज अपने निष्ठावंत सेवक श्रीखण्डिया का विवाह कराना चाहते 
थे। पर उक्त श्रीखण्डिया अकस्मात्‌ अदृश्य हो गया । पर॑तु पीछे जब उन्हें मालूम 
हुआ कि श्रीखण्डिया साक्षात्‌ श्रीकृष्ण भगवान था तब उन्होंने रक्मिणी-स्वयंवर 
रचा और यह वास्मयात्मरू विवाह संपन्न किया । इसमें लौकिक स्वयंवर की सभी 
बातों का बड़ा आकषक और रसीला वर्णन है। परन्तु यथार्थ में यह अध्यात्म- 
प्रधान प्रबंधकाव्य है। इसके अठारह प्रकरण और उनमें १७१२ ओवियों हैं । 
पहले सात- प्रकरणों में रुक्मिणीहरण, बाद के छः प्रकरणों में युद्ध-च्णन और 
शेष पाँच मैं स्वयंवर-विवाहादि का विस्तृत वर्णन है । पूरी रचना बहुत ललित है। 
कवि की वर्णनशेली का यहाँ परमोत्कर्ष दीख पड़ता है । वह गंगाप्रवाह के समान 
गम्भीर, दिव्य, आहाददायक और सुंदर है। श्रीकृष्ण शोर रुक्म्िणी का विवाह 
भगवान्‌ और उनकी चित शक्ति का मिलन है। यह जीव-शिव का मिलाप है । कृष्ण- 
कथा होने के कारण यह भक्तों को प्रिय है, जीवशिवेक्य-प्रतिपादन द्वोने से 
पारमार्थिकों को प्रिय है और परिचित विवाह-समारोह का मार्मिक एवम्‌ आकर्षक 
वर्णन होने से श्राकृत जनों को भी उतना हो प्रिय है । कथोपकथन ओर चरित्र- 
चित्रण कौशलयुक्त हे । ऐसे दिव्य भ्रंथ के कुछ अवतरण पढ़िए । 

रुक्मिणी केसी थी ?:--विवेक के साथ जेंसे श्रद्धा सोहती है बेसे दी 
भीमक राजा को शोभा देनेवाली शु॒द्धमती रानी प्राप्त हुईं थी। इनसे श्रीकृष्ण 
की चित्‌ शक्तिरृपी रुक्मिणी कन्या हुई । पॉँच विषयों के अन्त में जेसे सुधुप्ति 
उत्पन्न होती है वेसे ही रुक्‍्मी आदि पाँच भाइयों के पीछे नवविधा भक्ति के 
नव मास पूरे होने पर गौरचर्ण रुक्मिणी उत्पन्न हुई ।” श्रीकृष्ण के स्वरूप का 
अध्यात्मप्रचुर वर्णन पढ़िये--'जो नि्गुण, निर्विकार, निष्कम, निरुपचार दे वही 
श्रीकृष्ण साकार लीला-विप्नह हुये दें । उनके चरणतलों का रंग इतना 
शोभायमान है कि लाल कमल भी फीका जान पड़ता है। उनके पेरों की गोल 


२१० सम० भ्र० 
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एडियाँ बालसूय के समान उज्ज्वल हैं ।'*''*''' “चरणों के नूपुरों से सो5हं भाव 
के ऐसे छंद निकल रहे हैं, जो मानो मुमुक्षओं के सोय हुये मन को जगा रहे हें । 
शून्यरहित जो निरवकाश है वही श्रीकृष्ण हृदय है, वृत्तिशुन्य द्ोकर संत 
उसी में रहते हें। ज्ञान, वेराग्य शक्ति-सम्पुट से जो मोती निकले उन्हीं 
की माला कण्ठ में शोभा पाती है ।' ***** * चारों क्रिया-शक्तियाँ उनकी चार 
भुजाएँ हैं। एक-एक भुजा में एक-एक आयुध हे ।! रुक्मिणी के बड़े भार रुक्‍्माी 
ने श्रीकृष्ण की जो निद्दा की उसको एकनाथ ने अध्यात्मप्रचुर भाषा में प्रगट 
किया जो पठनीय है । 


द्वारका केसी थी ? :--द्वारका के बाह्य प्ररेंश में जीव-शिव रमण करते 
हैं। बसंत सुमन को सदा सुप्रसन्न रखता है। ताप-संताप किसी को होता नहीं । 
विमल प्रेम के कमल खिल रहे हैं, कृष्ण ष्टपद ( कृष्ण औरे ) गुज्ञार कर रहे हैं, 
जिसे सुनकर गन्धव मुग्ध होकर चुप बठे हैं, सामवेद भी मौन हो गये हैं ।* * * 
कृष्ण कोकिलाएं अपनी मधुरदृत्ति से निःशब्द का शब्द कूजन करती हैं ।****** 
शुकादि पक्षी गान करते हैं जिसे सुनकर वेदान्त दंग रह जाता है। द्वारका के 
पक्षियों की बोली से त्रद्म का गुह्यार्थ प्रगट होता है ।” इत्यादि | श्रीकृण के पास 
रक्मिणी ने जो अंतिम संदेश भेजा था उसको पढ़िये । रुक्मिणी कहती टैं--मन 
से, वाणी से ओर काया से में तुम्हारी हो चुक्ी। हे यदुराय ! अब विवाह- 
विधि करना शेष है सो तुम शीघ्र करो । ऐसा न हो कि कृष्ण-केसरी की चीज 
शिशुपाल श्टगाल ले जाय । *'*** यदि तुम्हारो कृषान हो तो ऐसे जीने में 
क्या रखा है ? देह दण्ड की इस बेडी का वोझ और बन्धन व्यथ ही कौन 
ढोता फिरे ।? इत्यादि । विवाह के पश्चात्‌ लाज और अ्रभिमान त्याग कर मन को 
निर्विकल्प करके रुक्मिणी जब्न श्रीकृष्ण के चरणों में रम गयो तब का अ्रध्यात्म- 
प्रचुर वणन पढ़िये--“चरणों का आलिह्नन होते ही अर सोहं की गाँठ खुल गयीं । 
सारा संसार आनन्दमय हो गया । सेव्य-सेवक भाव का कोई चिह् ही नहीं रह 
गया । विवाह का कोई स्मरण भी न रहा । देवी ओर देव एक दो गये ।? उदाहरण 
के तौर पर कुछ संक्षिप्त अवतरण ऊपर दिये गए हैं। सम्पूण ग्रन्थ ही बड़े-बड़े 
आध्यात्मिक रूपकों से ओत-प्रोत है । यहाँ तक कि रुक्मिणी के वक्षःए्थलू 
का वर्णन भी ऐसा है--“एक ही अज्ञ में भिन्न-भिन्न रूप से जीव और शिव दोनों 
बढ़े, इससे कामिनी कुचभार से घनस्तनी हो उठी ।'' *' * ' रक्मिणी-क्ृष्ण 
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अलिंगन ही जीव-शिव-संयोग है। इसौसे दोनों स्तन उभरे थे, श्रीकृष्ण का 
स्पश चाहते थे ।! एकनाथ ने भोजन पर भी श्रध्यात्म का रपक्र रचा जो केवल 
आस्वाय है, चण्य नहीं | संक्षेप में विवाह की एक एक बात का विशद एव 
सुंदर वणन इस ग्रन्थ में मिलता है और उसमें भगय न और भक्त के आनंदमय 
अखण्ड मिलन की साधना सरसता से बतायी गई है। सचमुच यह एकनाथ 
की अनूठी देन है। इस प्रबन्ध काव्य की सफल रचना करके उन्होंने अपना 
महाकवित्व सिद्ध कर दिया । 

जञानेश्वरी का संशोधित पाठ (वन १५८४ ) :---एकनाथ जी की प्रतिभा 
सचमुच बहुमुखी थी । वे जेंसे प्रतिभिशाली मद्ाकवि थ वबेसे प्रयज्लरील संशोधर 
भी थे। उन्होंने अपने आदश संत ज्ञानेश्वर की समाधि का आहलंदी जाकर जीर्णो- 
द्वार किया । वहाँ उनको ज्ञानेश्वरी के कई पाठ सुनने की मिले । आपने संशोधन 
करके प्रामाणिक पाठ तेयार करने का तत्काल निश्चय क्रिया और तन-मन-धन से 
उसमें लगे । उन्होंने करे पा'डुलिपियाँ प्राप्त कीं और अथक परिध्रमपृवक 
उनका तुलनात्मक अध्ययन करके एक प्रामाणिक पाठ की शुद्ध प्रति जनता को 
भेंड की । कहने की आवश्यकता नहीं क्रि उक्त पाठ उन्होंने संत ज्ञानेश्वर की प्रग्नत्ति 
और प्रकृति के अनुकूल ही किया द्ोगा क्योंकि वे संत ज्ञानेश्वर के तत्त्वज्ञान से 
पूणतया एकरूप हो गये थे । उन्होंने इस संशोधित प्रामाणिक पाठ के अन्त में 
लिखा है अब श्ञानेश्वरी के शुद्ध एवम्‌ प्रामाणिक पाठ में जो कुछ भी संशोधन 
करने की चेष्टा करेगा उसका काय सोने की थाली में नारियल की कटोरी रखने जेंसा 
हास्यास्पद द्ोगा ।” उक्त संशोधन ने मराठी साहित्य का बड़ा उपकार किया। 
इस दृष्टि से भी एकनाथ ने संत ज्ञानेश्वर का काय अग्रसर किया । 

भावार्थरमायण :--यह एकनाथ की श्रन्तिम और अ्पूर्ण रचना है | 
परंतु यद्द ग्रंथ बहुत बड़ा है। हम पहले ही लिख चुके दें कि एकनाथ ने वारा- 
णसी में संत तुलसीदास-कृत रामचरितमानस का श्रवण या पाठ किया होगा 
और उसका अनुकूल प्रभाव उनके रसप्राही, भावुक और विचारशीरू मन पर 
अवश्य हुआ होगा, क्योंकि वाराणसी से लौटने पर उन्होंने भावार्थरामायण की 
रचना का प्रारम्भ किया | अतः इस विषय में संत तुलसीदास जी उनके स्फूर्ति- 
दाता थे यद्द मानने में हमें कोई हिचक नहीं मालूम होती । ऐतिहासिक तथ्य से 
यह सिद्ध करना कठिन है परंतु अनुमान प्रमाण से यही माना जा सकता है । 
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भावाथेरामायण की रचना का हेतु :--जसे आध्यात्मिक रूपकों 
( भारुडों ) द्वारा संत एकनाथ ने सामाजिक दोषों की व्यंग्ययुक्त आलोचना की 
वेसे भावाथरामायण में राम-रावण का रूपक चित्रित कर सामयिक राजनीतिक 
परिस्थिति की खरी जानकारी साधारण जनों को उन्हाने करायी । उन्होंने बार-बार 
कहा कि देवों की दासता नष्ट-अ्रष्ट करने के लिए कोदंडघधारी राम का अचतार 
हुआ था । राम का अवतार-कार्य दुष्ठो का नाश करके साधुओं की रक्षा करना 
ओर धम का उद्धार करना था | दुष्ट का विनाश करने के लिए परमेश्वर पुनः 
अवतार धारण करेगा अतः जनता को धेय के साथ प्रचलित जुलुमी परिस्थिति 
का मुकाबला करना चाहिये । इस प्रकार की सूचना उनके अंय से मिलती है । 
कड़े शासन के कारण वे स्पष्टता से कह नहीं सकते थे श्रतः उन्होंने वकोक्ति का 
आश्रय लेकर जनता में धेय, क्रियाशीलता और भक्ति की भावना प्ररुत करने की 
भरसक चेष्टा की । कहीं-कहीं 'जसे को तेसा ( शर्ठ प्रति शाव्यम्‌ ) नीति का उप- 
देश देकर जनता में प्रतिकार को चेतना उन्होंने फेलायी । 


इसके भी अन्य रामायणों के समान सात काण्ड हैं जिनके २९७ अ्रध्याय हें । 
इनमें एकनाथ ने पाँच काण्ड पुरे और छठे काण्ड के ४४ अध्याय लिखे और 
शेष अ्रन्थ उनके सच्छिष्य गावबा ने पूरा किया । कुल ४० हजार ओवियों में एक- 
नाथ ने पच्चीस हजार ओवियों रची थीं । वे बीच में ही समाधिस्थ हुए । राम- 
कथा, ब्रह्मकथा और सामयिरू, राजनीतिक एवम्‌ सामाजिक परिस्थिति का 
अनूठा त्रिवेणीसंगम इस मद्दान पोराणिक काव्य में हे । इसकी रचना करने में यद्यपि 
उन्होंने वाल्मीकिरामायण, अध्यात्मरामायण, भागवत और योगवाशिष्ठ आदि 
ग्रन्थों का आधार लिया था तो भी एकनाथ की मौलिक प्रतिभा और रचना- 
कौशल जहाँ-तहाँ दोख पड़ते हें । कोई कह नहीं सकता कि यहद्द अनुकृति या भ्रति- 
कृति है। यह सवथा मौलिक महाकाव्य है | ग्रन्थ जितना विशाल है, उतना ही 
बोधप्रद, सरस और प्रभावोत्पादक है | इसमें जहाँ आध्यात्मिकता के कारण प्रौढ़ता 
और गंभीरता है वहोँ परिचित मानवीय स्वभाव का मार्मिक और सुरुचियुक्त 
सरस चित्रण होने के कारण आकर्षकता भी है। कथोपकथन, स्वभावचित्रण, 
रचनाकोशल, युद्धवणन, प्रकृति वर्णन इत्यादि अति रसयुक्त और हथ हें। 
संपूर्ण रामकथा अध्यात्म तंतुओं से बुनी हुई है । 


भावार्थरमायण” नाम क्यों दिया गया ?:--मुख्याथ श्रगद कर 
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परमाथ का दर्शन करना काव्य का प्रधान प्रयोजन एकनाथ मानते थे। 
अतः आत्मज्ञानी, विद्वान और साधारण भावुक जनों के लिये समानता से 
आकषक प्रतीत हो ऐसी रामायण की रचना उन्होंने की। सोलहवीं सद 
में हिंदू समाज की सब तरह से अवर्नात हो चुकी थी। मुसलमानों की 
जुल्मी राजसत्ता ने हिंदुओं को नीतिश्रष्ट कर दिया था। सगे भाइयों में 
अनबन, देर्ष्या और मत्सर दिखाई देता था। जहाँ-तहाँ स्वाथं, मोह, लोभ के 
वश द्वोकर हिंदू गृहयुद्ध करने में लगे हुए थे । पिता, अआराता, भार्या, माता, बहिन, 
मित्र, पुत्र इनके पविन्न सम्बन्धों को एवं तत्सम्बद्ध कतंव्यों को हिंदू लोग भूल 
से गये थे। ऐसे भ्रष्ट ओर दीन होन हिंदू समाज में जान फूंकने के लिये 
तत्कालीन क्रान्तदर्शी महाकवियों ने प्रभु राम का आदश स्वभाव-चित्रण जनता 
के सम्मुख उपस्थित किया जिसका अनुकरण करके हिंदू समाज अपने को संभाल 
सका । इन भारतीय महाकवियों में संत तुलसीदास, संत एकनाथ और कृसिवास 
इनका समावेश होता है। अतः सामयिक परिस्थिति का प्रतिबिम्ब भावा4- 
रामायण में देखने को मिलता है। राक्षसों का इस तरह वर्णन किया गया है मानों 
वे अत्याचारी मुसलमानगुण्डों जेसे थे । रावण की निरंकुशता सुलतान की ताना- 
शाही-जैसी वर्णित है । संक्षेप में रचना का ध्वन्यथ सामयिक लछोक-परिस्थिति पर 
प्रकाश डालता था। ग्रन्थकार उस विषम और भयानक परिस्थिति में इससे 
अधिक स्पष्टता से नहीं लिख सकता था । 

कुछ अवंतरण :--अजन्मा राम का जन्म पढ़िये--अ्रज से, उत्पत्ति के 
हेतु जो दशेन्द्रिय उत्पन्न हुए वे ही मानो अति समर्थ राजा दशरथ थे 
जो तीनों लोकों में विख्यात हुये। उनकी तीन रानियाँ थीं जिनमें ज्येष्ठा 
कौशल्या सद्दिया, सुमित्रा शुद्धमेधा और कंकेयी अविद्या थी जिसकी चेरी 


मन्थरा कुविय्ा थी।! 
"२८ है. ० 4 


आत्मप्रबोध ही लद्मण है। भावाथ ( भक्ति ) ही भरत है। आत्मनिश्चय 
शत्रुन्न है और पूर्ण आनन्दबिग्रह श्रीराम हैं। अहमात्मा दशरथ हें और वे ही 
उत्पत्ति के मुख्य कारण हैं । श्रीरघुनाथ जी वन के लिये चल पड़े तब अहमात्मा 


का अन्त हो गया ।! 
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राम का रणयज्ञ :----सकललोकबिनाशक, धर्मान्र के अवरोधक, सत्कर्म 
के विच्छेदक दशमुख रावण का श्रोराम ने संहार किया । इस यज्ञ के याज्षिक 
श्रीराम थे, रणभूमि ह्वी यज्ञमण्डप थी। अति श्रेष्ठ कालानल ही हृब्य पहुँचाने 
वाला अ्प्नि हुआ । सुग्रोव, इनुमन्त शआदि समस्त सेनापति ऋत्विज हुये । 
त्भीषण साक्षीथे जो जहाँ-कहीं भूल दिखाई देती, बतलछाते थे। बंध ही 
परिसमूहन था । अद्भुत शत््र॒परिस्तंरण थे | अति आरक्त रुधिर परयुक्षण था । 
यजमान भ्रीराम राक्षसरूप हवि को सुलक्षण बाण के ख्र॒वा से कालानल में स्वाहा 
करते थे । अन्न, रथ, रणवाद्यादि का तुमुल शब्द ही मंत्रधोष था और उससे 
मारो काटो, जाने मत दो” की किया होती थी । “न मम! कहकर रघुनाथजी 
जिसकी आहुति देते, क्राछानल उसी को स्वीकार करता था। राक्षस-सेन्य. जब 
सब स्वाहा हो गया तब श्रीराम ने रावण की पूर्णाहुति दी और यज्ञ समाप्त 
किया । रणयज्ञ समाप्त कर जो धनुष-बाण नीचे रखा वढ़ी अवभ्थ हुआ | ऋष्विजों 
को दक्षिणा बॉटते हुये श्रीराम को बड़ा ही उल्लास हुआ । क्विसी को सायुज्य 
दक्षिणा दी, किसी को विदेहत्व दान किया, किसी को अनन्त सुख दिया, किसी 
की नामकीर्तन प्रदान किया ? उपयुक्त परंपरित रूपक पढ़कर कौन साहित्य- 
ममज्ञ समाधान का अनुभव न करेगा ? ऐसे संकड़ों रूपकों से भावाथरामायण 
ओतप्रोत है । ओर देखिये । 


श्री हनुमान जी श्रीराम से उनके दशन के सुख का महत्व तथा श्ानंद 
वताते हुए कहते हैं--सूये का आकाश में जो प्रताप है उसे सूर्य नहीं जानता । 
उसे जानती है कमलिनी, जिसका मुख उससे विकसित होता है। चुम्बक की 
आकर्षण शक्ति चुंबक नहीं जानता, उसे जानता है जड़ लोहा, जो उसके दशन से 
चलने लगता है । चन्द्रकिरणों की अमृतधारा को स्वयं चन्द्र नहीं जानता, जानता 
है चकोर, जो उसका सेवन करता है और दशेन से अपार आनंद का अनुभव करता 
है | बसे ही हे श्रीराम ! आपके दशन का जो सुश्र है वह आप नहीं जानते, उसे 
ये भक्त जानते हें जो सात्विक नेष्टिक व्रतधारी हैं ।? इत्यादि । 

हनुमान जी श्रीराम का सगुण रूप वर्णन करते हें 'जेसे बीज हो वृक्ष 
हुआ, सुवर्ण ही अलंकार बना, वेसे ही निर्विकार श्रीराम ही साकार हुये | द्वाथ 
में धनुष-बाण लेकर जिन्होंने राबण को मार डाला उन श्यामीभूत पूर्ण ब्रह्म 
का देखकर नेत्र तृप्त दोते हैं। राम के बिना जो ब्रद्मज्ञान हैं, हनुमानजी गरजकर 
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कहते हैं कि उसको हमें कोई जरूरत नहीं । हमारा ब्रह्म तो राम है ।! एवं 
अवसर मिलते ही एकनाथ ने सगुण-निगुण की एकरूपता का परिचित हृशन्तों 
द्वारा प्रभावोत्पादक निरूपण क्रिया | भावाथरामायण एकनाथ की अंतिम साहित्यिक 
रचन। है। श्रतः उनकी लेखन-शेंली एवं विचार-शेली की परिपकता इसमें 


हग्गोचर होतो है। अच्छा ही हुआ कि भावरार्थामायण लिखते हुए वे राम में 
विलीन हो गये । 


संत एकनाथ के हिंदी-पद्‌ :--पूव॑वर्ती संत नामदेव के समान एकमाथ 

ने भी हिंदी में अनेक सफुट पदों की सरस रचना की | वाराणसी में तीन-चार 
व रहने के कारण उन्होंन हिंदो की काम-चलाऊ जानकारी संपादित की थी । 
महाराष्ट्र में मुसलमानों के शासन में उद्‌-फारसी का प्रचलन होने से उनकी हिंदी पर 
फारसी और उद्‌ का असर देखने में आता है। कहीं-कहीं गुजराती की भो छटा 
हैं क्योंकि उन्होंने सौराष्ट्र की यात्रा की थी। श्रतः उनकी दहिंदी में एकरूपता 
और शुद्धता की कमी है। उनकी संतों की नटखटी बानी है। उनकी हिंदी में 
गौलण?, भारूड, फओर, मुंडा आदि नामक पदों की रचना पर्याप्त है। पढ़िये कि 
एकनाथ गोपीप्रसंग में आध्यात्मिक रूपक बाँधने का केसा मधुर प्रयत्न करते हैं-- 

में दधि बेचन चली मथुरा। 

तुम कब थारे नंदजी के छोरा ॥ १॥ 

भक्ति का अंचला पकड़ा हरी । 

मत खेचो मोरी फारी चुनरी ॥ २॥ 

अहंकार का मोर गरगा फोरा । 

ब्हाकों गोरस सबही गीरा॥ ३॥ 

द्वैतन की मोरी अंगिया फारी | 

कया कहँ में नंगी नार उधारी ॥ ७ ॥ 

पका जनादन ज्यासों भेटा। 

लागत पगो से कबु नहीं छुटा ॥ ५॥ 

गोपियों के लगभग ग्यारह सरस पद उपलब्ध हैं | उनमें गोपिकाएं यशोधरा से 

उसके पुत्र के ऊधम की, नरखटपन की शिकायत करती हैं । बस, इससे अधिक 
गोपीप्रसंग का वर्णन एकनाथ ने नहीं किया। एकनाथ ने फकीर, भुंडा आदि 
स्वांगधारियों पर तोीखो व्यंग्योक्तियोँ कर नीति का और सरल, शुद्ध भक्ति का 
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“'फकीर होकर फिकीर करता । 
उसका मूं काला है ॥ १२ ॥ 
नाथ पंथ की मुद्रा डाली 
जग में सिंगी बज़ाबत है।॥ १३॥ 
संन्यास लिया आशा बड़ाई 
मीठा खाना मंगता है ॥ १७ ॥ 
शेटे सावकार माल खजीना । 
उनमें मगन रहता है ॥ १५॥ 
ज्ोरू लडके कोई नहीं साती 
अखेर मूमें मद्दी है ॥ १८६॥ 

इंख बजावत जंगम आया 

घर घर लेकर फिरता है॥ १७ !। 
पेट खातर शिव कु बेचे 

बोबी लवंड। कुत्ता है॥ १८॥ 
गोसावी बड़ा भगवा आवे 

जटा बढ़ाकर रद्देता है॥ १९॥ 
साहा चोर कु जागा देकर 
उसके फंद में फिरता है ॥ २० ॥ 
फेक आशा फेक मनशा 

निदा फेंके सो जोगी है॥ २१॥ 
परधन फेक दुजी ओरत फेंक 

न फेंके सा चांडाल है ॥ २२॥ 
दंभ मान फेक मोपन फेंक 

न फेफे सो नकटा आंधघा है।॥ २३ ॥ 
साद्दी शास्त्र अठरा पुराण 

चारो वेद पढ़ता है ॥ २७ ॥ 

माँ बाप तो कासी तिरथ 

उसकूं गाली देता हे ॥ २५ ॥ 


९ ४ | 
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नाम की जोड़ी कर ले यारो 

चोयान्यांशी बेडी तुटती है॥ २६॥ 

तेरे नगरी में नानक आया 

पेसा टक्का कूच मंगता नहीं ॥ २७॥ 

भक्ती रोटी भाव का सालन 

देना मेरे कू सच्चा है ॥ २८ ॥ 

एक जनादेनी शाही हमारा 

नानक उनका बंदा है ॥ २९ ॥ 

मोक्ष निशानी लिया हात मो 

बैकुंठ घाम पढ़ता है ॥ ३० ॥ ( नानक ) 


संत एकनाथ अपने युग के प्रगतिशील विचारक थे । वे कहते हैं-- 
दील को हमने पछाना बे। 
काय कु सोग बताना बे॥ 
जीदर उद्र देखो भरीयो सब घटा। 
अल्ला अछा कर कर खावन मांगे मीठा॥ 
पका जनादुेन पग घरत है कहो वीठल वीठल आह्ला । 
भावाथे है--हमने दिल को पहचान लिया, परमात्मा यहाँ-वहाँ सर्वत्र घट-घट में 
समाया हुआ है । विट्ठल विट्ठडल और अल्ला-अजल्ला कहने में सार है और ढोंग 
करने से क्‍या लाभ 2 तात्पय यह कि साधक को नामकीतन के द्वारा ब्रह्म की 
स्वव्यापकता का अनुभव प्राप्त करना चाहिये । यही साधना का चरम लक्ष्य है ।” 
इसीलिये वे व्याकुलता से कहते हें-- 
दिल मो याद करो रोे। 
जनम को सारथक करो रे॥ १॥ 
सारे दिन करत पेट खातर धदा। 
बिट्ुुल नाम लेवत नहीं केंवर तू गधा ॥ २॥ 
जम का सोटा बाजे पीठ पर 
कोइ नहीं आबे सात । 
एका जनादेन नाम पुकारे 
करो हरि नाम बात ॥३॥ 
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संत एकनाथ साधारण जनें को आदिपुरुष निगुण निराकारी 'परवरदिगार? 
की याद करने का उपदेश करते हैं और संतों का संग करने को कहते हें । उनमें 
निर्गुण और सगुण का समन्वय देखने में आता है । दारकरी सम्प्रदाय के पूचवर्ती 
संतों के समान सगुनहि अ्रगुनहि नहिं कछु भेदा” का उन्होंने पूरा अनुभव किया 
था । उनका परमेश्वर पर पूरा भरोसा था। इसीलिये 'जही बिधरि राख राम ताही 
बिधि रहिये” की प्रतिध्वनि इस पद में सुनाई पड़ती है-- 
अलला रखेगा वेसा भी रहना । 
मोला रखेगा बेसा भी रहना ॥। 
कोई दिन सीर पर छता उडावे 
कोई दिन सीर पर घड़ा चढावे 
कोई दिन तुरंग उपर चढ़ावे। 
कोई दिन पांव में खासा चलावे, 
कोई दिन राजा बड़ा अधिकारी , 
पक दिन हें।वे कंगाल भिकारी । 
अतः भगवान को शरण में जाकर संसार में माया के विचित्र खेल से मुक्ति 
प्राप्त करने की वे बार-बार चेतावनी देते हैं। एकनाथ के हिंदी पदों में 
'सोहं शब्द का बाजा' बजता है ओर “अनुद्दात क््वनी” की प्रतिध्वनि गूंजती है । 
उनका 'संपेरा! नामक भारड़ आध्यात्मिक परंपरित रूपक है। पढ़िए-- 


काम विषय का साप, तमाशा देखो मेरे बाप । 
नजर ध्यान करो रे नजर ध्यान करो ॥ 
सो साप दूर करे, चल चल चल ये देखो ममता नागन आई रे भाई 
तिन लो डंख मारा रे मारा, ठ न न न न । 
भागो रे भाई भागो, दवडो रे दवडो रे गुरू के चरण पर दवडो | 
तो ऐसा करू की गुरू के पांव कबी न छोडो । 
हा कोई का न चले, ममता नागन जरूर बुरी है । 
वो केसी चलती हे सो बड़े से बड़े लड़ते हं । 
वो न लढ़े ऐसी द्विकमत बताऊं तुमकू खुना रे भाई खुना। 
गुरू पीर के हात मोहरा, तुम्दारे हाथ चढ़े दुने दारा । 
तो नागन का तुटे धारा, सो, कबी आवने न पावे । 


युगप्रवतेक संत एकनाथ का साहित्य १४४ 


मना मनशा साप करो, शांती पेटारे में उसुकु डारो रे भाई डारो। 
बाहेरे तो विवेक शिक्का मारो । 

आचाय वि० मो० शर्मा कद्दते द--'उपयुक्षिखित पदों से स्पष्ट होता है कि 
संत एकनाथ के हिंदी पदों में काव्य की सजधज नहीं है । उपदेश ऊबड़-खाबड़ 
है । भाषा परिष्कृत नहीं हैं । कभी-कभी उपदेश देते समय वे अधिक उग्र भी 
हो जाते हैं। फलतः भाषा सामाजिक मर्यादा को लांघ जाती हैं। वे भाया और 
मायाग्रत्त जन पर अशछील गाली की बोछार करते तनिक भी नहीं मिमकते । 
फिर भी सन्रहवों शताब्दी में मराठीभाषाभाषी संत हिन्दी में उपदेश देने की 
परम्परा जारी रखे हुए थ, यह तथ्य तो इनके पदों से स्पष्ट हो ही जाता है ।! 

संत तुलसीदास ओर संत एकनाथ :--दोनों के जीवन में घटनाओं 
की प्रायः समानता टै। उनके भावों में भी समानता है। एकनाथ के “भावार्थ- 
रामायण” में तथा तुलसी के रामचरितमानस में समान भाव के उदाहरण मिलते हें 
क्योंकि दोनों के स्रोत प्रायः एक हैं । वाल्मीकि रामायण के अतिरिक्त अध्यात्म- 
रामायण, योगवासिष्ठ आदि संस्कृत अंथों से दोनों ने छाभ उठाया है । एकनाथ 
और तुलसीदास के भावों और विचार-धाराओं में किस रूप में साम्य है इसके 
उदाहरण श्री जगमोहद्ननलाल चतुर्चेदी ने अपनी 'एकनाथ व तुलसीदास” नामक 
पुस्तक में संकलित किए हें । जिस प्रकार तुलसी ने लोककल्याण की भावना से 
लोकभाषा का आश्रय लिया उसी प्रकार एकनाथ ने भी लोकभाषा ( मराठो ) 
का आश्रय लेकर उसे गौरवान्वित किया। दोनों की रचनाओं में लछोकमंगल 
की भावना ओत-प्रोत दे तथा लोकमंगल के ध्येय को संपादित करने के लिए 
दी दोनें। ने इतने विशाल और विविध साहित्य को सृष्टि की । 

संत एकनाथ का विशिष्ट स्थान :--संत एकनाथ का सम्पूर्ण जीवन ही 
प्रप्ध और परमार्थ का स्वर्ंगम है। चार सौ वर्ष पूर्व उन्होंने अछूतोद्धार 
का सक्रिय प्रय्ष करके बताया। उनके लोकोत्तर गुणों की वर्णन करनेवाली 
अनेक सत्य कथाएं महाराष्ट्र में प्रचलित हैं। वे खरे लोकवाद्मयकार थे। 
भागवत धर्म का संदेश उन्होंने आम जनता में प्रद्धत किया । उनके भारूड' 
लोकगीत उनके लोकमंगलकारों मन का स्पष्ट प्रमाण हैं। इतनी प्रौढ़, विविध, 
मनोर॑जक और लोकानुकूल साहित्य-रष्टि श्रन्य किसी ने नहीं की । उनके पूवे 
का मराठी साहित्य ( वारकरी सम्प्रदाय ) केवल भक्तिरस से ओतप्रोत था। 
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परंतु एकनाथ ने शांत रस ( भक्तिरस ), वीररस, श्शज्ञार रस, कदण रस और 
बीभत्स रसों के ल्लोत बहा कर मराठी काव्य-सरिता की खूब समृद्धि की । 
रुक्िमिणी-स्वयंवर जेसी प्रतीक-कथा पर अध्यात्मपूर्ण प्रबंध-काथ्य की रचना 
करके परवर्ती कवियों के लिये उन्होंने एक आदश उपस्थित किया । रामायण पर 
इतनी उत्कृष्ट रचना करने वाले वे ही प्रथम मराठी कवि थे । उनका अनुकरण 
करके चंद वर्षों में कई रामायणों की मराठी में निर्मिति हुईं। भागवत पर सरस 
टीका करके उन्होंने संत ब्लानेश्वर का काय पूरा किया। स्फुट भ्रभंगों को 
प्रभावशालो रचना करके श्रभंग को धारा प्रबल की | ज्वानेश्वरी का संशोधन करके 
परवर्ती विद्वानों के लिये संशोधन का सुप्र आदश प्रस्तुत किया। परंपरावादी 
संस्कृतभाषाभिमानिश्रों का कट्टर विरोध सहकर भ्रपनी श्रेष्ठ रचना द्वारा उनके 
दाँत खट्टे किये । जुल्मी शासकों की उद्द-फारसी भाषा का सफल प्रतिकार करके 
मराठी का मार्ग प्रशस्त किया। संत ज्ञानदेव को केबल सनातनी पंडितों ने ही 
सताया था । उनके समय स्वराज्य होने के कारण श्रन्य भाषा का जुल्म नहीं था| 
परंतु संत एकनाथ को सवथा प्रतिकूल परिस्थितियों में मराठी की रक्षा और 
संवर्धना करनी पड़ी ओर कौन कह सकता है कि उन्होंने नियत काय खूब भ्रच्छी 
तरह से नहीं संपन्न किये | सचमुच एकनाथ अपनी प्रंथ-रचना, साधना और 
कमण्यता के द्वारा मद्दाराष्ट्र में नव-जागरण करने में सफल हुये । उन्होंने न केवल 
धर्मपरायण जनता का प्रत्युत समकालीन और परवर्ती साहित्यकारों का भी 
मार्ग-प्रद्शन किया। इसीलिये आज भी महाराष्ट्र में उनको संत श्वानिश्वर 
के समान ही सम्मानित किया जाता है। प्रतिवर्ष फाल्गुन कृष्ण छठी 
को पेठन में उनकी समाधि पर लाखों वारकरो और भ्रन्य जनों के 
सिर भुकते हैं। परवर्ती महाकवि मुक्तेश्वर, दासो दिगंबर, संत तुकाराम, 
महापंडित कवि मोरोपन्त, श्रीपरस्वामी, महीपति, अम्ृतराय, शिवराम स्वामी 
थ्रादि सभी प्रमुख कवियों ने मुक्त कंठ से उनकी महानता का गान कर अपने को 
कृतार्थ माना है । इन सब बातों से स्पष्ट होता है कि एकनाथ महाराज को 
महाराष्ट्र में कितना ऊंचा स्थान प्राप्त है | महाराष्ट्र के सांस्कृतिक एवम्‌ साहित्यिक 
इतिहास में एकनाथ ही यथाथ में अकेले” नाथ थे । 


तीसरा अध्याय 


एकनाथ-पचक, मुसलमान संत कवि, फादर 
स्टीफन्स और कवीदवर मुक्तेदवर 


पएकनाथ-पंचक ;--संत एकनाथ, विठारेरशुकानन्द, जनी जनादन, रामा 
जनादन ओर दासोपन्त कवियों का एकनाथ-पंचक में समाव्रेश होता है । इनको 
एकनाथ-पंचक कहने की परिपाटी का कोड विशिष्ट कारण नहीं दौख पड़ता । ये 
सब समकालीन थे और अपनी प्रासादिक एवम्‌ सरल रचनाओं द्वारा साधारण 
जनता को भक्ति का उपदेश करते थे । इतना ही उनमें साम्य है अन्यथा उनके 
उपास्य देव ओर संप्रदाय भिन्न थे। निःसंदेह वे परस्परविरोधी नहीं थे । इनमें 
रामा जनादन वारकरी सम्प्रदाय के थे और उनकी '्ञानेश्वर की आरती” महाराष्ट्र 
में इतनी लोकप्रिय है कि सहस्तों वारकरियों को कंठस्थ है। बेसे ही उन्होंन 
“विट्टलछ पर आरती” रची जिससे सिद्ध होता है कि वे विट्ठलभक्त थे। बिठा- 
रेणुकानंद देवी के भक्त थे और उनके पॉच-दस पद ही केवल उपलब्ध हैं । जनी 
जनादन गणपति के उपासक थे और रामा जनादन के तहोदर थे । ये उच्च श्रेणी 
के कवि थे जिनके 'सीता-स्वयंवर' और “निर्विकल्प' दो विख्यात ग्रन्थ हैं । सीता- 
स्वयंचर पौराणिक आख्यानपरक काव्य है और निर्विकल्प उद्धव-क्ृष्ण-संवाद-रूप 
आध्यात्मिक विवेचन का ग्रन्थ है। इन दोनों ग्रन्थों में कवि ने उपमा, उत्प्रेक्षा, 
टदृष्टान्तादि काव्यालंकारों का प्रचुरता से प्रयोग कर रचनाओं को रम्य बनाया है । 
इनका महावाक्य-विवरण नामक तीसरा वेदान्तविषयक गंभीर ग्रन्थ है जिससे 
उनकी चिन्तनशीलता का परिचय श्राप्त होता है। इनके कई मराठी और हिंदी 
पद उपलब्ध हैं। चौथे दासोपन्त के सम्बन्ध में हम “्रीदत्त संप्रदाय का 
साहित्य” नामक प्रकरण में विस्तृत लिख चुके हें अतः उनके उल्लेख मात्र से ही 
पाठक संतुष्ट होंगे । 

संत एकनाथ के समकालीन कवियों में नामा विष्णुदास थे। संत नामदेव 
(संत ज्ञानेश्वर के सहयोगी) के नामसाइश्य के कारण इनकी रचनाओं के सम्बन्ध में 
भी कभी-कभी भूल हो जाती है। नामा विष्णुदास ने संपूर्ण महाभारत का मराठी 
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में पहला अनुबाद किया | उनके उक्त अनुवाद का उल्लेख कलाकवि मुक्तेश्वर ने 
बड़ी कृतज्ञता से भविष्य में किया । इस महाग्रन्थ की बीस हजार ओबियों हैं । 
इसके अतिरिक्त इन्होंने कई सरस अभंगों की रचना की जो भूल से संत नामदेव 
की गाथा में समाविष्ट हें। जनश्रुति है कि ये आगे चलकर महानुभाव पंथ में 
सम्मिलित हो गये थे । 

संत एकनाथकालौन कवियों में कृष्णदास मुद्दुल का विशिष्ट स्थान है । ये 
पेठण के निवासी थे । इन्होंने 'रामायण' के युद्धकाण्ड पर दस हजार ओवियों 
में वीररस से लबालब व प्रभावोत्पादक महाक।व्य की रचना की । इसकी भाषा- 
शेली और कथोपकथन-कौशल इतना ओजस्वी ओर प्रोत्साहक है कि उक्त ग्रंथ 
का पठन-पाठन प्रत्येक गढ़ पर महाराज शिवाजी के शासनकाल में होने लगा। 
जनश्रुति है कि संत एकनाथ की कृपा से ही उक्त ग्रंथ की रचना क्ृष्णदास मुद्दूल 
कर सके । निःसंशय कृष्णदास प्रतिभाशाली और ओजस्वी कवि थे । 

इसी समय नासिक में रंगनाथ मोगरेकर नामक कवि ने भगवद्वीता पर 
'चित्यदानंदलहरी' नामक ग्यारह हजार ओओवियों की सरस टीका रची जिसकी 
विवेचन-शेली ज्ञानेश्वरी जेसो ही प्रतीत होती है । कवि संत ज्ञानेश्वर का निष्ठाचान्‌ 
अनुयायी था । उक्त कवि ने श्रीमत्‌ शंकराचाय के सोपानपंचक पर दो हजार 
झोवियों की टीका रची है । इसी समय श्री रंगनाथ निगडौकर ने “योगवाशिष्ठ- 
सार” नामक ग्रन्थ की सफल रचना की | श्रोकृष्ण याज्ववल्की और मधुकर कवि- 
द्वय ने 'कथाकल्पतरुः नामक लगभग चालीस हजार »वियों के ग्रन्थ की उत्कृष्ट 
रचना कर मनोरंजक कथास्साहित्य का श्रीगणेश किया । इस ग्रन्थ में भारत, 
भागवत व अन्य पुराणों की सरस कथाओं का स्वेर संकलन किया गया है जिनके 
पठन से मनोरंजन के साथ नीति का उपदेश भी प्राप्त होता है । 

व्यंबकराज कवि ने योगमारगसंबंधी 'बालावबोध” नामक महत्व के ग्रंथ की 
रचना कर मराटी का योगविषयक साहित्य पुष्ट किया। त्यंबकराज ने दीर्ध 
अध्ययन और कठोर तपश्चरण करके योग का रहस्य प्राप्त क्रिया और उक्त ग्रंथ 
की रचना की । इसमें ओपनिषदिक अध्यात्म का बारीकी से विवेचन है। श्रद्वेत- 
निष्ठ निुणीपासना और योगविद्या का यह तकंयुक्त विवरण पढ़ते ही बनता 
है । इसका अनुकरण करके भविष्य में संप्रदाय-परिमल और दासबोध की 


रचनाएँ हुई । 


शित्रकल्याण १४६ 


कवि शिवकल्याण ( सन्‌ १५६८-१६३९५ ) :--ये नाथ संप्रदाय के 
थे। ये जोगाई के आंबे नामक देहात में रहते थे जहाँ कबि दासोपंत ने निवास 
किया था । शिवकल्याण आत्मानुभवी योगी, वेदान्ती, पंडित और कृष्णभक्त 
थे | कहते दें कि इन्होंने भागवत के दशम रकन्ध पर एक लाख ओवियों की अति 
मधुर टीका रची थी परंतु इस समय उसकी केवल तेरह हजार ओविएं उपलब्ध 
हैं। इन्होंने श्रीकृण को रासकीड़ा एवम लीलाओं का अध्यात्मपरक अर्थ 
विशद कर संत एकनाथ को परंपरा आगे चलायी । इनकी टीका में अध्यात्म, 
भक्ति व टंगार का रम्य समन्वय देखने में आता है। परंतु ये अधिक प्रसिद्ध 
हैं नित्यानंदक्यदीपिका' नामझु टीकाग्रंथ के लिए। यह संत ज्ञानेश्वर के 
“अमृतानुभव” मौलिक अंथ पर मौलिक टीका है। अतः ये नाथसंप्रदाय के 
अंतिम ग्रंथकार माने जाते हें । 


एकनाथ का युग अधिकतर संतकाव्य अर्थात्‌ परमार्थपरक काव्य की सृष्टि 
के लिए ही प्रसिद्ध है, किंतु उपयुक्त ग्रंथों के अतिरिक्त इस काल में महालिंगदास 
ने अश्वविकित्सा' नामक ग्रंथ लिखा जिसमें अश्व के संबंध में सब कुछ है । 
इसका 'चाणक्यनीति' नामक दूसरा ग्रंथ हैं । प्रेमदास नामक कवि ने 'मूलस्तंभ' 
नामक ग्रंथ की रचना की जिसमें पंचांग, कालगणना विषयक जानकारी कही है। 
श्रीनरसिंह नामक कवि ने सामुद्रिकशात्न' पर ग्रंथरचना की । एवम्‌ भिन्न-भिन्न 
विषयों पर व्यवहारोपयोगी ग्रथों को रष्टि होती थी। लोलिंबराज कबि ने संस्कृत 
में 'वेद्जीवनः नामक ग्रंथ लिखकर उसका मराठी में अनुवाद किया । इससे स्पष्ट 
होता है कि कई कवि संस्कृत का व्यवहारोपयोगी ज्ञान मराठी में छाने को चेशा 
करते थे । वेद्यजीवन के उक्त लेखक का व्यक्तिगत जीवन प्रणय, श्शज्गर और 
विरह से ओतप्रीत था अतः उसने आत्माविष्कार के लिए 'रत्लकलाचरित्र' 
नामक प्रणयरम्य प्रबंधकाव्य को ललित एचम्‌ मधुर रचना की । कबि की प्रिया 
रत्नकला थी । उसकी अकालमस्त्यु हुई जिससे कवि अतीव शोकाकांत हो गए । 
विरह की तीत्र वेदनाओं से वे व्याकुल हो गए। अपनी हृदयस्थ व्याकुछता से 
मुक्ति पाने के लिए कवि ने उक्त शोकरसयुक्त काव्य की सफल रचना की । 
मराठी का यह पहला स्वच्छन्दवादी रूम्ानी प्रबंधकाव्य है। इसमें कहीं-कहीं 
अश्लीलता की कमलक भी चमकती है । 


मुसलमान संत कवि :--जसे रहीम, रसखान इत्यादि मुसलमान संत 


१६० मर।ठी का भक्ति- घाहित्य 


कवियों ने भगवान श्रीकृष्ण की अनुरक्ति में रंंगकर हिंदी भाषा में भक्तिपू् 
पदों की सरस रचना को बेसे मराठी में संत श॒त्युंजंण और शेख महम्मद आदि 
मुसलमान भक्तों ने भक्तिससभीनी अभंगों की और आध्यात्मिक ग्रंथों की 
रचनाएं कीं | मत्युंजय के पहले नाम का पता नहीं लगता । इनका जन्म मुसल: 
मानों के बहामनी राजकुल में हुआ था । युवावस्था में ये बड़े विलासी थे । परंतु 
एक अत्यंत साधारण घटना ने उनके जीवन में कांति कर दी। कहते हैं कि 
एक दिन वे अपनी खूबसूरत पत्नी के साथ राजमहल की अट्टालिका पर बेठे हुए 
हास-परिहास करते फल खा रहे थे । उन्होंने अचानक नीचे को ओर देखा । 
वहाँ उनके फेके हुए छिलके एक क्षुधातं भिखमंगा खा रहा था। उन्हें एकदम कोघ 
आया और वे उसे छिलके फेककर मारने छगे | वह भिखारों कुछ बुद्धिमान था। 
उसने ऊपर देखकर कहा कि मुझे छिलके खाने पर भी यह दंड मिल रहा है तो 
भगवान ही जाने गूदा खानवालों को कौन-सा दंड मिलेगा। यह उत्तर सुनते 
ही मृत्युंजय अति बेचेन हुये मानो उनके जीवन में क्रांति हुईं । वे अधिक गंभीर 
बने । श्रंततोगत्वा वे क्षेत्र पंढरपुर गये और वहाँ उन्होंने मराठी के विवेकसिंधु, 
ज्ञानेश्वरी इत्यादि धार्मिक ग्रंयों के परायण सुने और किए। तत्पथ्ात्‌ स्वामी 
सहजानंद ने उन्हें गुरुमंत्र दिया और उनका नाम मृत्युंजय रखा | उन्होंने अपनी 
शेष आयु हिंदू शाञ्नों के अध्ययन तथा भगवान विटठल की भक्ति में लगा दी । 
उन्होंने प्रकाशदीप, स्वरुप-समाधान, अनुभवसार, गुरुलीला, अ्रमृतसार, 
सीताबोध, और सिद्धसद्भेत नामक अंथों की रचना की। उक्त ग्रंथ वेदांत और 
भक्तिविषयक हैं। इनकी रचना सरल और सुबोध है। पर काव्य-प्रतिभा 
साधारण है। जन्म से मुसलमान होने वाले के लिए उक्त रचनाएं अभिमानास्पद 
हैं । इन्हाने १५५९ में समाधि ली । 


शेख महम्मद ;--ये श्रीगोंदे नामक देहात में कसाई का व्यवसाय करते 
थे । एक दिन एकाएक ये अपने क्र व्यवसाय से ऊब गए। बे सीधे पंढरपुर 
पहुँचे । वहाँ विट्ठलभक्त बनकर वारकरी संप्रदाय में वे सम्मिलित हुए । उन्होंने 
योग-संग्राम, पवनविजय, ज्ञानसागर, निष्कलंक, प्रबोध इत्यादि ग्रंथों की रचना 
की । वैसे ही कई सरस पद और अभंगों की सृष्टि कर उन्होंने मराठी साहित्य 


को समृद्ध किया । 


फादर स्टीफन्स १६१ 


हुसेन अंबरः--हन्होंने अंधर हुसेनी' नामक टीकाग्रंथ लिखा । उक्त 
टीका श्रीभगवद्ीता पर है । उसकी कुछ ८१६ ओबदीयाँ हैं । वास्तव में यह गीता 
का अनुवाद ही है पर शांकरभाध्य के अनुसार होने के कारण उसे टीका कहना 
पड़ता है । इससे इतना तो सिद्ध होता ही है कि हुसेन अंबर ने शांकरभाष्य का 
अध्ययन किया था । इनके संबंध में अधिक जानकारी उपलब्ध नहीं है । एवम्‌ 
वारकरी सम्श्रदाय से प्रभावित होकर उपयुल्लिखित मुसलमान कवियों ने भक्तिपूर् 
काथ्य की निर्मित कर भक्तिकाव्यधारा अधिक पृष्ट की । 

फादर स्टीफन्स ( सन्‌ १५८९-१६१९ ) --संत एकनाथ के समकालीन 
कवियों में फादर स्टीफन्स का विशिष्ट स्थान हैं। ये पहले इंसाई कवि हैं जिन्‍्दोंने 
इंग्लेंड में जन्म और शिक्षा दीक्षा ग्रहण कर भारत में आकर मराठी में इतनी 
प्रौद और काव्यालंकारों से युक्त रचना को | ये सन्‌ १५७९ में मिशनरी ( धममे- 
प्रचारक ) बनकर गोवा में रहने रंगे । उन्होंने धमंप्रचार के लिए मराठी भाषा 
का अध्ययन किया । चन्द वर्षो में वे मराठी में इतने निपुण हो गये कि उन्होंने 
मराठी का व्याकरण लिखा जो अभी उपलब्ध है । उन्होंने सन्त ज्ञानेश्वर की ज्ञाने- 
श्वरी का सूच्म अध्ययन कर उनकी लेखन-शेऊल। का सफल अनुकरण किया । ईसा 
के धर्म का मराठीभाषाभाषी जनता में प्रचार करने के लिए उन्दोंने सन्‌ १६१४ 
में 'रिस्त पुराण” नामक बड़ा अ्रंथ लिखा । इसकी १०९६२ ओबवियों हैं । इसके दो 
भाग और करे प्रकरण दें । इनको मराठी भाषा की सम्पन्नता पर बड़ा गवं था, 
जो उन्होंने इस प्रकार व्यक्त किया-'जेसे सब पृध्पों में मोगरे का पृष्प अधिक सुगंध 
देने वाला है, सब परिमलयुक्त वस्तुओं में कस्तूरी अधिक सुगंधयुक्त होती है बेसे सब 
भाषाओं में मराठी भाषा सुन्दर ओर समृद्ध है। जेसे वृक्षों में कल्पतरु या पश्षियों 
में गरुड़ हे वेसे भाषाओं में मराठी है। सचमुच उनका मराठी भाषा से सम्बद्ध 
आदर कहते नहीं बनता । फादर स्टीफन्स ने ख़ित्त पुराण की भ्राकषक रचना करके 
मराठी का महदुपकरार किया । खिस्त पुराण पढ़ते समय ऐसी आशंका भी नहीं 
पेदा होती कि इसका रचयिता परभाषाभाषी, विदेशी और विधर्मी हो सकता 
है। इतनी सीमा तक प्रंथकार मराठीभाषा-भाषिओं की सांस्कृतिक एवम्‌ सम- 
कालीन परिष्यिति में एकरूप हो गये थे । निःसंशय खिस्तपुराण प्राचीन मराठी 
की महती रचना है | यह बात फादर स्टीफन्स के लिए जितनी अभिनंदनौय है 
उतनौ द्वी मराठी भाषा के छिए गयव की है । यों कहना चाहिए कि मराठी की 
प्रौढता का वह स्पष्ट चिढ भा । 


११ स० भ० 


१६२ मराठी का भक्ति-साहित्य 


संक्षेप में कहा जा सकता है कि संत एकनाथ के काल में मराठी वाह्मय 
अधिक लोकाभिमुख होता जा रहा था और भिन्न लोकिक विषयों का सरसता एवम्‌ 
सरलता से विवेचन करने की उसकी क्षमता दिन-दूनी रात-चौगुनी हो रही थी । 


कवीश्वर मुक्तेश्वर ( सन्‌ १५७४-१६४५ ):--कऋवीश्वर मुक्तेश्वर संत 
एकनाथ के दोहित्र थे। उनके पिता का नाम चिन्तामणि था। वे पेठन 
के उद्धट विद्वान थे। उनकी विद्वत्ता से प्रभावित होने के कारण एकनाथजी 
ने अपनी ज्येष्ठ कन्या गोदावरी को उनके साथ विवाह-बद्ध किया। एवम्‌ 
माता ओर पिता की ओर से मुक्तेश्वर को जन्मतः विद्वत्व और कवित्व की 
आनुवंशिक संपदा प्राप्त हो गई थी। बाल्यावस्था में ही उनकी होनहार कवि- 
प्रतिभा अपनी झलक दिखा चुको थी। उन्होंने अपने योग्य पिता से रामायण- 
महाभारतादि आप काव्य और साहित्यशास््र सीखे । उन्होंने पूर्व संतों के विशेषतः 
ज्ञानेधर ओर एकनाथ के साहित्य का गहरा अ्रध्ययन किया । किंवदन्ती के 
अनुसार बाल मुक्तेश्वर जिनका पहला नाम मुद्बल था, पाँच वर्ष तक बोल नहीं 
सकते थे । संत एकनाथ के वरदान से उनका गूंगापन नष्ट हुआ और वे सहज 
में बोलने लगे । पिता की मृत्यु के बाद बालक मुक्तेश्रर मातामह ( एकनाथ 
जी ) के घर में रहने लगे। खूब शअ्रध्ययन करके वे वाराणसी गये । वहाँ कुछ 
मास निवास करके वे तोर्थाटन के लिये चल पड़े । एवम्‌ विविध अंथों का गम्भीर 
अध्यनन और देशभ्रमण करके मुक्तेश्वर ने अपनी स्वाभाविक प्रतिभा खूब पुष्ट की । 

साहित्य-सृष्टि :--कवीश्वर मुक्तेश्र की रचनाओं में महाभारत सर्वेत्कृष्ट 
है । उन्होंने साहित्य-रचना का प्रारंभ संक्षेप रामायण” से किया। उन्होंने 
हरिश्वन्द्राव्यान, शुकरंभासंवाद, गजेन्द्रमोक्ष, शतमुखरावणवधाख्यान, मूखों के 
लक्षण, भगवद्गीता, हनुमंताख्यान और एकनाथ चरित्र आदि काबव्यग्रन्थों को 
सरस और सफल रचना की। उनके ग्रन्थों का क्रमशः वर्णन पढिए । 

संक्षेप रामायण :--यह लगभग ६६१ शछछोकों का कथाकाव्य है। इसका 
आधार प्रसन्राघव और हनुमन्नाटक है। कवि ने संस्कृत के अनेक बृत्तों के 
अनुसार रसभीने 'छोकों को प्रवाही रचना कर प्रभु राम का चरित्र अति आकर्षक 
और प्रभावोत्पादक शेली में कथन किया । इसमें कवि की प्रतिभा की पहली कलक 
हमें. दी पड़ती है। कवि का कुकाव विषय की अपेक्षा कहने की शेली की ओर 
अधिक है। माने उक्त संक्षिप्त कथाकाव्य में कलाप्रक्ष अधिक .पुष्ट है। इसमें. 
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कवि ने अपना नाम भुद्गल लिखा है परंतु अन्य सब रचनाओं में मुक्तेश्र ही हे । 
यह काब्य पढ़ते ही शाचीन मराठी काव्य में अर्थात्‌ आषे या पुराणाधिष्ठित कार्यों 
में रक्षिक पाठक प्रथम बार यह अनुभव करते हें कि यह काव्य पारलोकिक दृष्टि 
से नहीं अपितु लॉकिक दृष्टि से रचा गया है और काव्य के कलापक्ष की ओर 
कवि का प्रधान लक्ष्य है। उक्त काव्य में युवक और उत्साही कवि ने महाकवि 
कालिदास, भतृहरि, जगन्नाथ पंडित और जयदेव की कला का अनुकरण करने की 
भरसक चेष्टा की है । तो भी स्पष्ट है कि कबि की शेली अभी मंजी हुई नहीं थी. 
उसमें कृत्रिमता अधिक दिखाई देती है। भविष्य में मुक्तेश्वर ज॑मे-जेसे अधिक रचन। 
करते गए वसे-वेसे उनकी शेली अधिक स्वाभाविक, प्रौढ़ और प्रवाही बनती गई । 
इसके बाद मुक्तेश्वर ने कई स्फुट काव्यों की सफल रचना की जिनका उल्लेख हम 
ऊपर कर चुके हैं । निःसंशय इन स्फुट कार्यों में उनकी शैली अधिक परिष्कृत ओर 
मेंजी हुई बनी । कथोपकथन की चतुराई और रचना-कोशल में भी काफी बृद्धि 
हो गईं । भाषा शैली में सहजता, प्रासादिकता, रसभीनता और व्यंजकता की 
मात्रा पर्याप्त बढ़ी । इन स्फुट रचनाओं में कौन-सी रचना पहली और कोन-सी 
बाद की है, यह कहना कठिन है क्योंकि उनमें रचना का समय लिखा हुआ नहीं 
मिलता किन्तु सब साहित्य-समालोचकों की राय है कि सब स्फुट रचनाएँ महा- 
भारत के पूव की होनी चाहिए क्योंकि महाभारत” क्रविवर मुक्तेश्वर की परिपक्क 
प्रतिभा का काव्य-विलास है। मुक्तेश्वर ने अपने प्रसिद्ध मातामह संत एकनाथ का 
सफल अनुकरण करके आख्यान-कविता की परंपरा अधिक रम्य और पृष्ट की और 
लोकानुरंजन के द्वारा लोक-जागरण की परिपाटी निभाई । सब मानते हैं 
कि आदख्यान-कविता को अधिक लोकप्रिय, कलापू्ण और प्रभावोत्पादक बनाने में 
दोहित्र मातामह से अधिक सफल रहा । उनके सब स्फुट काव्य आरवाद लेने के 
योग्य हैं । इतना उल्लेख कर हम उनकी महती कृति महाभारत” की ओर 
मुड़ते हैं । 


मद्दाभारत ( सन्‌ १६४० ):--यह महाठी के महाभारतों में कोहिनूर हे । 
कहते हैं कि मुक्तेश्वर ने सम्पूण महाभारत की रचना की थी परन्तु हस सयय उसके 
केवल आदिपवे, सभापतववे, वनपबे, विराटपव और सौप्तिकपवं ही उपल्कध' 
हैं । इनकी कुल ओविसंस्या १४६८७ है। मुक्तेश्वर ने महर्षि व्यास के महाभारत 
का केवल अनुवाद ही. नहीं किया अपितु कांग्यकला -व. सौन्दय की शष्टि से उसमें 
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आवश्यक विस्तार और संक्षेप करके कथावस्तु की रचना अधिक आकर्षक बनाई। 
ऐसा प्रतीत होता है कि यह मौलिक कथावस्तु है। मुक्तेश्वर स्वभाव से कला-कवि 
थे अतः उन्होंने उचित स्थलों में प्राकृतिक दृश्यों का और स््री-सौंदय का मनोहर 
और हवा बणन करके अपनी रचना की मौलिकता बढ़ाई । जो अकृति का सरस 
बणन मूल महाभारत में नहीं ह वह इसमें है, और स्त्री के बाह्य सौंदय का जो 
रंसभीना वण्णन इसमें है वह संस्कृत के महाभारत में बिलकुल ही नहीं हे । हो 
भी केसे सकता ? व्यास महर्षि थे परन्तु मुक्तेश्र रसिक कवि थे । क्‍या कवि 
अपनापन कभी भूल सकता है ? कवि की प्रतिभा की कसोंटी केवल कथावस्तु को 
नवीनता या मौलिकता नहीं हैं अपितु कथोपकथन, चरित्र-चित्रण, रचना-कोशल 
समुचित अलंकारों की योजना, भाषा-शेलो की व्यंजकता एवम्‌ रसभीनता है । 
भ्रतः संसक्ृत महाभारत के आधार पर रचना करने में मुक्तेश्र की मोलिकता को 
कोई हानि नहीं पहुँचती द । बसे तो महाभारत के सभी थसंग कवि ने बड़ी 
कलात्मक सन्दरता से चित्रित किये हैं । पर उनमें द्वोपदी-बल्लन-हरण, शकुन्तला- 
दुष्यन्त-आख्यान, नारदनीति, जरासंधाख्यान, नल-दमयन्ती-आख्यान आदि 
विशेष कलापूर्ण और प्रभावोत्पादक हैं । कवि महाराज दुष्यन्त के राज्य का वर्णन 
करता है 'पू्, पश्चिम, उत्तर-दक्षिण चारों दिशाओं में चार समुद्र दें । राजा 
इन चारों समुद्रों' के बीच की प्रृथ्वी पर राज्य करता दुआ स्वग के इंद्र जेसा जान 
पड़ता है । उसके राज्य में रोग, दारिद्रथ, दुःख, दुर्भिक्ष, अकाल सृत्यु, सप, वृश्चिक 
और चोरों का नाम भी नहीं है। उसमें विष्णु के समान सामथ्यं, सूय के समान 
प्रबल प्रताप, प्रथ्वी जेसी सहनशीलता और सागर जेसी गंभीरता है ।' अब मुक्ते- 
श्वर की शकुन्तला की ओर दृष्टिपात कीजिए--“यह ( शकुन्तला ) स्वणलता, 
बियुत्‌ या मूर्तिमान चन्द्रकका है अथवा स्वणपत्र के वर्ण को केतको है या यह 
सगनयनी है जिसके शरोर से सुगंध की राशि- सी निकल रही है ।” कविवर मुक्तेश्वर 
की कविता-कामिनी जितनी स्वाभाविकता से पृरुषों के पुरुषार्थ का या ब्रियों की 
सुन्दरता का वणन करती है उतनी ही सहजता से प्रकृति का मनोहर एवम्‌ 
भयानक वर्णन करती है। उदाहरणाय भयानक रात्रि का वर्णन पढ़िए--'भीम ने 
समस्त संसार को अन्धकार से श्राच्छादित देखा । बन में लताओं, इक्षों भर 
बढ़े हुए घास के कारण मार्ग बिलकुल दिख्लाई न देता था । रात्रि में विहार करने 
वाले पशु-पक्षी भयंकर गजना एवम्‌ आवाज कर रहे थे। रीछ और चमगादढ़ों 
की पंक्तियां और बड़े-बड़े वृक्ष की कतारें काले कंबल की तरह जान पढती थीं । 
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वनदेषता और यक्षिणी आदि भयावह आवाज कर रहीं थी। यक्षिणी बढ़ी-बढ़ी 
मशा्ले जलातीं और सहसा गुप्त हो जाती थीं। चकवा-चकवी का आर्तनाद और 
कुमुदिनी पर गूंजने वाले श्रमरों को गुंजार दूर-दूर फेल रही थी । मणिधारी सर्प 
अपने मस्तक की मणि के प्रकाश में अपना भोजन दूंढ़ रहे थे । कालछी रात इतनी 
सघन थी कि वह यमराज के कम्बल की तरह ब्रह्मांड के समस्त देवताओं को 
आच्छादित किए दृष्टिगोचर द्वोती थी।' इस तरह मुत्केश्वर का सष्टि-वर्णन भी अपू्े 
है। महाभारत में इसकी प्रचुरता से उपलब्धि है जो पढ़ते ही बनती है । मुक्तेश्वर 
की विशेषता हैँ कि वे प्राकृतिक वर्णन में रस भर देते हैं । वे प्रकृति की सुंदरता 
के सच्चे उपभोक्ता थे। अन्यथा रशि-सौन्दय के वर्णन में वे इतनी सफलता न 
पा सकते । उनकी वाणी को प्रखर्ता, ओजहस्विता और प्रभावोत्पादकता सभा- 
पे और विराटपब में प्रगट हुई हे | विविध प्रसंगों का वर्णन करते समय रसानुकूल 
भाषाशेली की योजना करने में वे अति निपुण थे । वीर, श्टज्ञार, करुण, बीभत्स 
आदि रसों से उनका समग्र महाभारत लबालब हैं। लालित्य ओर रसभीनता का 
यह अनूठा संगम है। उनकी भाषा शेली की सबसे बडी विशेषता उसका श्रर्थवाही, 
रसयुक्त और विशुद्ध होना है । अलंकारें में उन्होंने रूपक, उपमा और दृष्टान्त 
का अधिक प्रयोग किया । सचमुच वे रूपक के सम्राट्‌ थे। सभापव में चालीस 
या पचास ओवियों के लंबे परंपरित रूपक पढ़ने को मिलते हैं । कबि की प्रतिभा- 
शक्ति को बह चरम सोमा प्रतीत होती है । भाषा शली अलंकृत होते हुए इतनी 
लचीली है कि प्रसंग के अनुसार तत्काल वह कठोर या कोमल बन जाती है। सचमुच 
कवौश्वर मुक्तेश्वर भाषा-प्रभु थे। भाषा शेली के बल पर ही उन्होंने भीम, धर्म, 
अजुन, शकुन्तला, दमयन्ती, द्रौपदी आदि के अत्यन्त प्रभावोत्पादक स्वभाव - 
चित्रण किए हैं जो पढ़ते ही बनते हें । हरिश्वन्द्र के शोकपू्ण आख्यान में करुणो- 
दात्तता, युद्धों के बणन में रोद्-रम्यता और श्थक्ारयुक्त प्रसंगों में उत्तानता का 
आविष्कार करने में मुक्तेश्र की अभिजात मौलिक कविप्रतिभा प्रगट हो गयी। 
परस्पर विरोधी ब्ृतिओं के भाव चित्रित करने में उनके समान अन्य कवि 
नहीं हुआ ' 

सच्चा महाराष्ट्रीय कवि :--मुक्तेश्वर महाराष्ट्र देश और उसको भाषा 


के ज्वलन्त अभिमानी थे । वैसे देखा जाय तो संत ज्ञानेश्वर से लेकर सभी संत 
कथियों को अपनी भाषा पर गये था परन्तु उक्त अभिमान की उत्कटता भुक्तेश्वर 
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में अधिक दोख पड़ती है। महाभारत की रचना में विषयान्तर करके उन्होंने 
अंपनी महाराष्ट्रीय भावना का कहीं-कहीं आविष्कार किया । समकालीन सामाजिक 
अथनति का वर्णन करते समय वे मुसलमानों के निरंकुश शासन के दुष्परिणाम 
का सजीब चित्र खींचते हें । भुक्तेश्वर के पांडव अंग्रेज, फिरंगी और मुसल- 
मानों को भी पराजित कर अंकित करते गए हैं। यथार्थ में यह काल-विपर्यास है । 
पांडवों के काल में अंग्रेज ओर मुसलमान भारत में नहीं थे परन्तु दीन-हीन 

हिन्दू जनता का उत्साह बढ़ाने के लिए वे हेतुपुररुसर उनकी पराजय का उल्लेख 
करते हैं । यह है कट्टर राष्ट्रीयता । उन्होंने महायुद्धों और युद्धों का ऐसा वर्णन 
किया कि सामयिक महाराष्ट्रीय युद्धों को देखने का आनन्द हम ले सकते हें | भोज्य 
पदाथ, बस्रन-प्रावरण, वादन के साधन और शज्नाझ्रों का उन्होंने ऐसा वर्णन 
किया कि हम तत्कालीन महाराष्ट्रीय परिस्थिति से पूण परिचित हो जाते हैं । 
महाराष्ट्र की परिस्थिति का वह जीता-जागता प्रतिबिम्ब है। बनपव में द्रौपदी 
धमंराज को बड़ी मार्मिक सूचना देती हैं। वह कहती है--'रवराज्य की प्राप्ति 
और रक्षा करने से देव संतुष्ट होते हें। राजाओं के लिए यही यज्ञ जेंसा है । 
जिस साधुबृत्ति के आचरण के कारण दुष्ट मदोन्दत्त होते हैं ओर सज्जन परम 
दुखी होते हें उसका त्याग करना ही उचित है। व्यवहार में शांति का उचित 
आचरण करने में बुद्धिमानी है। दुशें के साथ शांति का बर्ताव करना आत्म- 
घातक हैं। जैसे कांटों को मार्ग में कुचल कर हम आगे बढ़ते हैं वैसे दुजनों का 
नाश करके नीति का माग प्रशस्त करना चाहिए ।” क्‍या उपयुक्त संवाद में 
राजनीतिक व्यंजना सूचित नहीं की गई ? अपने काल के अनुसार कवि ने 
वक्रोक्ति का आश्रय लेकर साधारण जनों को स्वराज्य-शआ्राप्ति की ओर उन्मुख 
करने की चेष्टा की। बेसे ही 'नारदनीति' में आदर्श राजा का चित्र खींचकर 
उन्होंने जनता को सूचित किया कि वह वैसे आदशो हिंदू राजा के लिये आंदोलन 
प्रारम्भ करे । इसीलिए हम मुक्तेश्वर को सच्चा महाराष्ट्रीय कवि कहते हैं । 
बैसे ही धतराष्ट्र, दुर्योधन, कर्ण, अर्जुन, भीम, थुधिष्ठिर और द्रौपदी इनके 
संलापों में उन्होंने अपने कालानुहूप उपयुक्त व्यक्तियों की मनोश्ृत्तियों प्रगट कीं 
जिससे स्पष्ट होता है कि कवि अपनी सामयिक परिस्थिति पर अ्रकाश डाल रहा 
था। कलापक्ष की ओर श्रधिक ध्यान देते हुए भी मुक्तेश्वर ने जन-जागरण किया। 


अत! उनका साहित्य पांडित्य, बहुश्रुतता, समाज-निरीक्षण, लालित्यं, उत्कट 
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भावना, उदात्त विचार, मार्मिक स्वभावचित्रण, प्रवाद्दी भाषा शेली ओर समुचित 
अंलकारों से समृद्ध हे। मुक्तेश्वर की काव्य-रचना में कलात्मक आनन्द है 
ओर यही कला-काव्य की चरम परिणति हूं । 

यहाँ कलाकबि मुक्तेश्वर से सम्बद्ध दो सम्मतिओों का उल्लेख करने का मोह 
हम नहीं रोक सकते । इतिहासाचार्य और मराठी के प्रकांड विद्वान्‌ लेखक के. वि. 
का. राजवाड़े ने अपने 'मराठी छन्‍्द' शीषेक लेख में लिखा है--'अभी तक अनेक 
कवियों ने काव्यरूप में महाभारत की रचना की दें किन्तु मुक्तेश्वर की धीर-गंभीर 
रचना उनसे न सध सकी । इसका कारण ओबविबद्धता नहीं वरन्‌ रचयिता की 
प्रतिभा है। प्रतिभा, विषय और छनन्‍्द की एकरूपता होने पर ही काव्य-रचना 
की सफलता अचलंबित है। मुक्तेश्वर के महाभारत न वबाचकों के मन पर जो प्रभाव 
डाला वह मोरोपन्त का महाभारत भी न डाल सका । प्रतिभा की दश्चथिसे तो 
मुक्तेश्र पंडित मोरोपन्त से अधिक उच्चकोटि का कवि जान पड़ता है। एक महा- 
युद्ध के घन गजेन ओर छोटी-सी चकमक से बने शज्त्रों की खनखनाहट में जो 
अन्तर है वही अन्तर मुझे मुक्तेश्र की ओवी ओर मोरोपन्त की आर्या में मालूम 
द्ोता है। 'मराठी वाब्मय का इतिहास' के लेखक के. ल. रा. पांगारकर कहते हैं- 
'्ुक्तेश्वर की प्रतिभा, काव्य-कल्पना, वर्णन शेली, प्रकृति-निरीक्षण, बुद्धि की व्याप- 
कता और राष्ट्रीय भावना में जो अनन्यता हैं उसके कारण कोई भो मराठी कवि 
उनकी समता नहीं कर सकता । उनकी वाणी में लोकोत्तर प्रसाद, दिव्य तेजस्बिता 
और सुश्टि-सौन्दयय के वणन की अनुपम क्षमता हैं। मुक्तेश्वर ने महाभारत के 
आख्यान को जो अजन्न महानदी प्रवाहित की, आगे चलकर. मोरोपन्त ने उस 
मदहानदी के दोनों तर्टों पर मनोहर घाट बांधकर उसकी शोभा बढ़ायी | महाकवि 
मोरोपन्त ने स्वयं भी कह दिया हें--हम सुक्तेश्वर की कबिता की कोटि को 
जन्म नहीं दे सकते ।” उपयुक्त सम्मतियों से कविवर मुक्तेश्वर के मराठी साहित्य 
में स्थान की कल्पना सहज में की जा सकतो है । 
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चौथा अध्याय 


सतशिरोमणि तुकाराम 
( सन्‌ १६०८-१६५० ) 


,मदाराष्ट्र का भव्य भक्तिप्रासाद संत ज्ञानेश्वर, संत नामदेव, संत एकनाथ शोर 
संत तुकाराम हपी चार स्तम्भों पर खड़ा है। श्रसिद्ध संतिन बहनाबाई ने यह्दी 
विचार निम्नलिखित श्रभंग में प्रगट किया--- 


ज्ञान राज ने ज्ञान बल डाली जो बुनियाद । 
नामदेव ने नामवश रचो भ्रव्य प्रासाद। 
छः 
पकनाथ ने एकता रंग दिया चहेु ओर। 
उसी भक्ति पर धर्म का तुकाराम सिरमोर ॥ 


जिस वारकरी सम्प्रदाय को नींव संत ज्ञानेश्वर ने डाली थी उसका शिखर 
संत तुकाराम ने बनाया। श्ञानबवा तुकाराम का जयघोष महाराष्ट्र के घर-घर में 
अज भी सुनाई दे रहा है । ज्ञानबा तुकाराम? लाखों वारकरियों की जिह्ा पर स्थित 
है। ज्ञानबा तुकाराम के जयघोष से मराठी भाषा के अदेश का प्रत्येक कोना, अंचल 
गूंज रहा है। कोई भी कीतन या भजन ज्ञानबा तुकाराम को घंदन किए बिना 
प्रारम्भ नहीं होता और उनके अभंगों का गान किए बिना सप्षाप्त भी नहीं होता । 
ये दोनों महाराष्ट्र के हृदय-सम्नाट दें, संत साहित्य के रवि-शशि हैं। दं।नों ही 
अपनी साहित्य सश्टि से अधिक बढ़े थे । अतः तुकाराम के अभंगों का रद्वस्य 
सममने के लिए उनके चरित का मम समभना अत्यावश्यक है क्योंकि उनका 
साहित्य अन्तेहृदय का आविष्कार है। उनकी कबिता शरीर के अलंकार जैसी 
नहीं प्रत्युत त्वचा जेसी है। जैसा हृदय बेसी भाषाशेली 50ए]० 38 ४06 
767 सिद्धान्त संतश्रेष्ठ सुकाराम पर ठीक घटता है । 


संक्षिप्त चरित्न :---श्री तुकाराम का जन्म देडू गाँव में विटूठछ भक्तों के 
घराने में सन १६०८ में हुआ । यद्द मानना पड़ेगा कि बिद्ठटल भक्तों के कुल में 
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जन्म द्वोने के कारण विट्ठल भक्ति उन्हें आनुवंशिक संस्कारों से ही प्राप्त हुई थी । 
थे स्वयं कहते द्वें--'पाण्डरंग की चरणसेवा मुझे अपने पूर्वजों से मिली । नौ 
पीढ़ियों तक विटठलोपासना के पुण्यत्रत का आचरण करनेवाले कुल में बीज जैसे 
फल के अनुसार तुकाराम का जन्म हुआ, याने अ्रवतार हुआ | इनके पिता का 
नाम बोल्होबा और माता का कनकाई था। ये जाति के कुनबी श्र्थात्‌ शूद्व थे 
परंतु व्यवसाय करते थे चेश्य का | इनकी दुकान थी, कुछ लेन-देन था। चेसे ये 
घर के सुखी थे । इनके जीवन के प्रथम तेरह वर्ष माता पिता की छत्र-छाया में बड़े 
सुख से व्यतीत हुये । बचपन में अनेक खेल खेलने में ये निपुण थे । डंडा-डोली, 
गेंद-तड़ी, कबड़ी, गुल्ली-डंडा आदि खेला का उनके अभंगों में उल्लेख मिलता है 
जिससे अंदाज किया जाता है कि वे उन खेलों में रुचि लेते थे, क्योंकि मनुध्य की 
रुचि, अरुयि, अनुभव, अभ्यास, भाव और विचारों का असर या प्रतिबिम्ब उसकी 
भाषाशेली एवं साहित्य में स्पष्ट दिखाई देता हैं। जब इनका अथम विवाह हुआ तब 
इनकी अवस्था तेरह वर्ष की थी। प्रथम पत्नी के रोगग्रस्त होने के कारण दो वर्ष 
बाद पिता ने इनका दूसरा विवाद्द कर दिया । दूसरी पत्नी का नाम जिजाबाई या 
शावली था। यह धनवान पिता की कन्या थी। तुकाराम ने बड़े आनंद में प्रपंच 
करना ग्रारम्भ किया | तुकाराम के बड़े भाई के विरक्त द्वाने से पिता ने गृहस्थी का 
सारा भार तुकारामजी के कोमल क-धों पर रखा। परंतु अलोकिक पुरुषों का 
सब अलौकिक होता है। तुकाराम ने सब काम सेभाल लिये। दुकान पर 
बेठना, दिसाब-किताब रखना और महद्दाजनी चलाना, सभी व्यावसायिक एवं 
ग्हस्थी के गुरुतर काम वे दक्षता से करने लगे। सब लछोग उनको अशंसा 
करने लगे। पाँच वर्ष इसी प्रकार बड़े सुस्त में बोते। तुकाराम के तीन 
लड़के हुए । घर धन-धान्य से भरा था। घर के सब लोग स्वस्थ थे और 
देह में उनकी बडी श्रतिष्ठा थी । पीड़ा, दुःख व अभाव नाम मात्र को 
भी नहीं था। उनका प्रपश्च पूरी तरह से सुखी था। परंतु 'कमंणों गहना 
गतिः । 'छिद्रेष्चनर्था बहुलोभवन्ति' । अतः अनेक आपत्तियें एक के बाद एक उन 
पर आती गईं । पहले माता-पिता चल बसे, अकाल पड़ा, दिवाला निकला, साख 
जाती रही, बड़ी भावज की दुःखद झृत्यु हुई, भाई घर से निकल गये, भ्रन्न के 
बिना पहली भार्या की अतिहृदय-विदारक रृत्यु हुई, प्रथम पुत्र सन्‍्ताजी को तड़पते 
हुये सृत्यु हुई संक्षेप में इकीस बष के युवक भर भावनाप्रधान तुकाराम पर आस- 
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मान फट गया ओर संकटों के पहाड़ आ पड़े । इसका स्वाभाविक परिणाम यह हुआ 
कि वे दुःखी और विरक्‍त बने । भावनाप्रघान पुरुष का यही लक्षण है कि जो धुन 
उसके मन पर सवार होती हे उसके अनुसार वह उत्कटता से आचरण करता 
है। लोकोत्तर पुरुष का चित्त कौन जान सकता है? महाकवि भवभूति ने 
ठीक ही कहा कि महापुरुष का चित्त वज़् से भी अधिक कठिन परंतु फूल से भी 
अधिक कोमल होता है। तुकाराम का प्रापंचिक प्रेम जितना उत्कट था उतना 
ही उनका वेराग्य भड़क उठा । मानो उनके जीवन में क्रान्ति हुई। वे घर के 
बाहर चल पड़े ओर सीधे भंडारा के पहाड़ में जाकर भक्ति में तल्लीन हो गए । 
इधर अप्रत्याशित दरिद्रता के कारण उनकी पत्नी जिजाबाई उनके प्रति कठोर 
बन गई । वह स्वभाव से भड़भड़ी थी हो पर अब दरिद्रता से और पति के 
निठल्लेपन से चिढ़कर त्रस्त द्वोकर वह उनके प्रति फट-फट बोलने लगी 
जिसका परिणाम यह हुआ कि तुकाराम का वरराग्य दिन प्रति दिन प्रबल 
होता गया। तुकाराम अपने अभंग में कहते हें--'हे भगवन ! में तेरे तअ्रति 
बहुत आभारी हूँ क्‍योंकि तूने मुझे ककंशा और चिड़चिड़ी पत्नी दी 
जो मुझे प्रपश्च से अलग होने में सहायक बनी। अन्यथा मैं माया के मोह- 
जाल में फंसा रहता ! अच्छा हुआ भगवन्‌, कि मेरा दिवाला निकला । 
दुभिक्ष ने प्रसा सो भी अच्छा ही हुआ। अनुताप होने से तेरा चिन्तन 
तो बना रहा और प्रपश्व॒ वमन होगया । पहली स््री मरी सो भी अच्छा, बचा चल 
बसा यह भी अच्छा, और यह दुदंशा भोग रहा हूँ सो भी अच्छाही है। 
संसार में अपमानित हुआ यह भी श्रच्छा ही हुआ । गाय, बेल ओर द्रव्यादिक 
सब चला गया यह भी अच्छा ही हुआ । लोक राजी नहीं रहे सो भी अच्छा 
ही हुआ आर यह तो बहुत ही अच्छा हुआ जो मैं भगवन्‌ ! तेरी शरण में 
आ गया ।* इस प्रकार ऐसे महृद्‌ दुःख से भी तुकाराम ने यही सन्तोष पाया कि 
अब परमेश्वर की भक्ति करने में कोई बाधा न रही । 


श्री तुकाराम समीप के भामा पषत पर गए और पंद्रह दिन वहां एकान्तवास 
में रहे । चिक्तवृत्तियों की शुद्धि करने के लिए वे दिन-रात हरिभजन में छगे 
रदते । इधर पत्नी जिजाबाई विकल हुई। वह थी तेज पर थी बड़ी पतित्रता । 
वह और कान्हुजी, तुकाराम के अनुज, बड़े आप्रहपूक तुकाराम को घर लिया 
लाये । परन्तु अब वे प्रपथी नहीं रहे, परमार्थी बन चुके थे । इतनी निधेना- 
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वस्था होते हुए भी तुकाराम ने पिता के समय से जिन-जिन लोगों पर कज था 
उन सबके रुक्‍्के इन्द्रायणी नदी के प्रवाह में फेंक कर उनको स्वेच्छा से कज मुक्त 
कर दिया । उनकी उदारता ने सबको सरतंभित कर दिया। आगे का ब्रृत्तान्त 
संत तुकाराम के आत्मचरित्रपरक दोध अभंग में पढ़िए । श्रोताओं के अनुरोध 
करने पर उन्होने निम्नलिखित अभंग कदहा-- 


विटद्वल्न देवल हुआ अति जीण | 

उद्धार की मन वात आयी॥ ५७॥ 
पहिले कीतन पुनः एकादशी | 

रहा न अभ्यासी चित्त तदा॥ ६॥ 
कुछ किये कठ संतों के बचन | 

विश्वास सम्मान उर धारे॥ ७॥ 
जहाँ नामगान गारऊं पद-टेंक । 

बरू चित्त एक भक्तिभाव॥ ८॥ 
संत पद तीर्थ किया खुधापान । 

दिये लञ्ञा भान छोड़ पीछे ॥ ९॥ 
बन पड़ा जो भी किया उपकार । 

काया कं४ कर हरि भजे॥ १०॥ 
हित-नात-वच दृढ़ माया फंद । 

तोडे भवबन्द हरि कृपा ॥ ११॥ 
सत्य-असत्य में साक्षी रखा मन | 
बहुमत मान भाना नहीं ॥ १२॥ 
सपने में पाया गुरु-उपदेश । 

नाम में विश्वास दढ़ घरा॥ १३॥ 
तब स्फुर आयी कवित्व की स्फूर्ति । 
हरि-पद-रति उर धारी ॥ १७४॥ 
“निषेध” की एक लगी भारी चोट | 
दुखी हुआ चित्त काल एक॥ १५॥ 
बद्चियां ड॒बा दी बैठा दिये धरना । 

आये प्रभु कान्हा समाधान ॥ १६॥ 
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कद्दों लो विस्तार है बहु प्रकार । 

होगी बड़ी देर अत: इति ॥ १७ ॥ 

अब जो हूं जैसा आपके सम्पुख । 
भावी जो उन्म्रुख जाने हरि॥ १८॥ 

भक्तों को न भूल कदा भगवान | 

पूर्णदयाबान मेरे हरि ॥ १९॥ 

त॒का कहे सारा यही भेरा धन | 

श्री हरि वचन हरिबोल ॥ २०॥ 

( मूल मराठी से अनूदित श्री तुकाराम चरित ) 


उपयुक्त अभंग में बड़ी स्पष्टता से और नम्रता से संत तुकाराम ने अपने 
जीवन की कुछ प्रमुख बातें कहीं । उनके पूवंज श्री विश्वम्भर बाबा ने बनवाया 
श्री विट॒ठल मंदिर हटा पड़ा था। उसक। जीर्णोद्वधार करने का विचार संत तुकाराम 
के मन में प्रबल दोकर उठा | बड़ों के विचार और आचार एकरूप होते हैें। 
संत तुकाराम ने स्वयम्‌ दिन-रात परिश्रम करके मंदिर का कार्य पूरा किया । वे 
साधना के लिए पहले एकादशी ब्रत रखने लगे और नाम-संकीतंन करने लगे । 
उन्होंने संत ज्ञानेश्वर, संत नामदेव, संत एकनाथ अआदि पूचवर्ती संतों के प्रंयों 
का अभ्याप्त किया और उनके कुछ बोधवचन कंठ किए । सन्त वचनों पर पूण 
विश्वास रखा और अरथ को सममते हुए उनको हृदय में धारण किया । कीतेन, 
भजन, नाम-संकीतनादि के द्वारा मन की शुद्धि की और संतों की सेवा की । भजन 
में रममाण होते हुए भी शरीर से कष्ट करके जो भी परोपकार बन पड़ता उसे 
वे करते । परकाज के साधन में देह की घिस डालना उन्हें शअ्रच्छा ही लगता 
था। इस प्रकार जब वे हरिदशन के लिए सक्रिय एवम्‌ कृतसंकल्प थे तब 
सदूगुरु श्री बाबा जी चैतन्य ने उन्हें स्वप्न में दश्शन देकर “श्रीरामकृष्ण हरि 
मन्त्र का उपदेश दिया। अखण्ड हरि नाम स्मरण में जब उनका विश्वास दृढ़ 
होकर चित्त लोन द्वोने लगा तब कबिता की रचना करने की उन्हें स्फूर्ति हुई । 
कवित्व की स्फूर्ति भगवान का द्वी प्रसाद मान कर वे उसकी भक्ति में अधिक मम 
हुए । भगवान को प्रसन्न करने के लिए भगवान की द्वी प्रेरणा से वे कवित्व की 
मेघब्ृष्टि करने लगे परन्तु स्थिर स्वार्थी और परंपरावादी रामेश्वर भह्त जेसे लोगों 
ने उनका कड़ा विरोध किया और उनके अभंगों की बड़ी पाण्डुलिपि नदी के दह 
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में डुबा दी | संत तुकाराम दुःखी हुए । उन्होंने भगवान के ध्यान में बिना अज- 
जल प्रहण किए तेरह दिन का कड़ा अनशन किया । तब भगवान प्रसक्ष हुए और 
किंवदन्ती है कि उन्होंने स्वयम्‌ उनकी पाण्डुलिपि को जल से निकाल कर 
उनको दिया । 


मद्दान्‌ व्यक्तित्व :--संत तुकाराम का जन्म संत ज्ञानेश्वर और संत 
एकनाथ के जेसा न तो उच्च जाति में हुआ था और न वे उनके जैसे पण्डित थे। 
वसे ही न तो उन्हें संत नामदेव की जेसी दीघ आयु मिली थी और न तो धंत 
नामदेव के जेसा संतसंग मिला था। उन्होंने अपने आपको संभाला और खूब 
सुधारा । वे अन्त तक गृद्ृस्थी करते रहे परन्तु उनकी ग्रहस्थोी असाधारण थी। 
उनकी आप-पराई भावना मिट गई । वे दूसरों के लड़कों पर अपने लड़के जैसा प्रेम 
करने लगे, पर्रव्य और परनारी को विप्रा जसा मानने छगे। उनका प्रप॑च 
पूर्णतया परोपकारमय और परमाथमय हो गया। यहाँ तक कवि अपनी पत्नी 
की फटी साड़ी भी उन्होंने एक भिखारिन को दें दी और अपने लड़कों को उपवास 
कराकर गरीबों के लड़का को श्रन्न दान कर दिया। उनके अ्रमृतमधुर श्रभंगों से 
आकर्षित होकर सहल्लों श्रोता उनका भक्तियुक्तत कीतन श्रवण करने के लिए 
एकत्रित होते थे। उनकी सूरज जेसी बढ़ती हुई प्रतिष्ठा देक्षकर रामेश्वर 
भट्ट और मंभाजी बुवा जेसे व्यवसायी, दांभिक और परम्परावादो धर्माधिकारियों 
ने उनका असह्य अपमान कर उन्हें दणन के परे पीड़ा और कष्ट दिय । परन्तु 
संत तुछझाराम अहिंसा, शांति, सहिष्णुता और मधुरता की मूर्ति थे। उन्हं।ने 
हँसमुख होकर सब कुछ सहन किया और पोड़ा देने बालों के लिये शुभ कामनायें 
प्रदशित की । उनकी अहिंसा ने विरोधियां पर चिजय प्राप्त की तथा दुष्टों का 
हृदयपरिवर्तन किया। ऊपर निर्दिष्ट विरोधक उनके उपासक बने। देखिये, 
व्यक्तिगत अहिंसा को कसी अलौकिक विजय थी ! गशहस्थी में रहते हुये संत 
तुकाराम ने क्रोध, मद, मोह थआरादि षड्टिपुओों पर पूरी विजय प्राप्त को थी। उनके 
विरोधियों ने कई बार उन्हें कसौटी पर कसा पर अप्रि में सुवण जेसे अधिक शुद्ध 
और तेजस्वी होकर वे रहे। एक बार एक रति जेंसी सुंदर ओर मादक युवती उनकी 
ओर भेजी गई । चह उन्हें एकान्त में मिली और प्रणय-चेशशञ्रों से आकर्षित 
करने ऊगी । संत तुकाराम उसके चरण पर गिरे और कद्दने लगे कि यदि तू मेरी 
माँ होती तो मैं कितना सुंदर पृत्र दोता। माताजी, अपनी सुंदरता जैसी पवित्र 


१७९ मराठी का भक्ति-साहित्य 


बनकर मेरी रक्षा कीजिये ।” वह सुन्दरी अपना-सा मुंह लेकर चली गई | परनारी 
की माता मानने का केसा श्रपू उदाहरण संत तुकाराम ने प्रस्तुत किया। संत 
तुकाराम की कीर्ति सुनकर महाराज शिवाजी ने उनसे अनुरोध किया कि वे 
उनको गुरुमंत्र देकर कृता्थ करें। राजगुरु बनने का स्वर्गावसर उन्हें अनायास 
प्राप्त हो गया परंतु निरपेक्षता की मूर्ति संत तुकाराम ने मोह का संवरण कर 
महाराज शिवाजी को स्पष्ट उत्तर दिया कि 'ैं राजगुर नहीं बनना चाहता । 
समथ रामदासजी ही तुम्हारे गुरु बनने के योग्य साधु हें ।” दूसरी बार 
संत तुकाराम की आर्थिक दुदशा सुनकर महाराज शिवाजी ने हजारों रुपयों की 
सहायता उन्हें भेजी। परन्तु निलेमिता के अवतार संत तुकाराम ने उसमें से 
एक कौडी भी स्वीकार नहीं की प्रत्युत अपने शुभाशीर्वाद के साथ उसको 
ज्यों का त्यों लौटा दिया । लोभ और मोद्द पर उन्होंने केसी अद्वितीय विजय 
प्राप्त की थी ! उनकी महात्मता का कौन और केसे पूरा वर्णन कर सकता है ? 
वे जेसा कहते थे वेसा चलते थे अतः उनकी प्रतिष्ठा, एवं कीर्ति नित्य बढ़ती 
ही गई । एवं पंढरपुराधीश्वर विट्ठल भगवान की वारी (यात्रा ) तथा उसके 
गुणों का संकीतन करते हुए संत तुकाराम ने अपना परोपकारमय जीवन व्यतीत 
किया और स्वयं कृतार्थ होकर अ्रमृतमधुर अरभंगों के द्वारा साधारण लोगों को 
प्रभावोत्पादक सदुपदेश देकर उनको भी कृताथ किया | श्रन्ततोगत्वा कीत॑न 
करते-करते ४८ व की अवस्था में संत तुकाराम अन्तर्धान हो गये। उनकी 
देह फिर किसी ने नहीं देखी । उपस्थित दर्शकों ने सहसा कह्दा--हम धन्य हो 
गये । हमने संत तुकाराम को अपनी आँखों से देखा ।* 


अभंगवाणी:--उनको परमेश्वर और गुरु की कृपा से सन्‌ १६२४ में 
काव्य-स्फूर्ति हुई और तब से पद्चीस व्ष तक उनके मुख से अभंगों की मेघशृष्टि 
होती रही । उन्होंने स्वयम्‌ कहा--सुनों, तुका मेघशष्टि से उपदेश करता है। 
संकल्प में धोखा है, सहज जो दै उत्तम है ।” उनकी श्रभंगवाणी का स्वरूप यथाये 
में मेघशृष्टिसा है। उसमें सहजपन, तीत्रता, ब्लिग्वता, जोर, कोमलता और समता 
है । जेसे मेघ परोपकार के लिये ही ब्ृष्टि करता है बेसे ही वुकाराम सबको भक्ति 
का अमृतपान कराते हैं । मेघशष्टि में जेसे योजनाबद्धता नहीं होती, बह यश्र-तत्न होती 
है बेसे ही संत तुकाराम की मुखरगंगोत्री से सदर्नों फुटकर अभंग अबाहित हुये । 
जब उनके. हृदय में जो भावना अ्रबल होकर उठती थी वषद्द अंग के रुप में. 
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प्रगट होती थी। अतः उनके सारे अभंगों का स्थरूप स्फुड है। किंबदन्ती के 
झनुधार उन्होंने कई सहस्त अभंगों की रचना की परंतु इसमें अतिशयोक्ति 
प्रतीत होती है । उनके शिष्य और लेखक संताजी जनगडे के हाथ लिखी बहियों 
के आधार पर बम्बद प्रदेश की सरकार ने अभी तुकाराम की गाथा प्रकाशित 
कराई जिसमें लगभग ५००० अभंग संग्रहीत हैं । यह प्रामाणिक गाथा है | संत 
तुकाराम के अभंगों का क्रम निश्चित करना कठिन है पर संत साहित्य के ममझश्ञों 
ने अनुमान किया है कि बालकृष्ण के बालक्रीड़ा सम्बन्धी-अभंगों की स्फुट 
रचनाओं से उन्होंने काव्य-रचना का प्रारंभ किया होगा क्योंकि उनमें छंद एवं 
बूत्तों की विविधता है जो नवसिखुएपन का लक्षण माना जाता है। उक्त रचनाएँ 
झ्रोवी, छोक, पद, आरती और अरभंगों में हैं। निःसंदेह इनमें श्राभ्यंतरता या 
शात्मनिष्ठा या विषयोनिष्ट और कवित्व ओतप्रोत है। इसके पश्चात्‌ मेँजे 
हुए कवि संत तुकाराम के अभंगों का निम्नलिखित विभाजन किया गया है-- 

(१) आत्मचरित्रात्मक्ष और आत्मपरीक्षक। (३ ) आत्मानु भव-निवेद- 
नात्मक । ( ३ ) उपदेशात्मक । (४ ) संतचरित्र-वर्णनात्मक । ( ५ ) पौराणिक 
कथात्मक । (६ ) पांडरंग-स्तुतिपपरक ओर पंढरपुर-मद्मा-वणनात्मक्‌ । 
(७ ) विविध प्रसंगनिष्ठ और ( ८ ) हिन्दी रफुट रचनाएँ । 


संत तुकाराम ने अपने कवित्व का सच्चा रवरूप स्पष्ट करते हुए कद्दा कि-- 
'ुका तो अपने मन से बातें करता है। उसके अंगों मैं स्वयं से किया गया 
स्वयं ही का वाद है ! संतों का अपनी आत्मा से जो संवाद होता है उसका 
स्थूल स्वरूप देव-भक्त-संवाद है । तुकाराम की गाथा में देव-भक्त संवादात्मक 
सहस्नों अभंय दें । किन्तु उनमें रुक्षता, नीरसता या उबा देनेवाली एकरूपता नहीं 
है। अपने अभंगों में समय-समय पर संत तुकाराम जी भिन्न-भिन्न भूमिकाओं 
पर अपने आपको प्रतिष्ठित कर भूमिकानुकूल रस से भरे हुए श्रभंग अपने 
मुँह से निकालते हें । वे कहीं बिटठल भगवान को माता, कहीं पिता, कहीं मित्र, 
कहीं साहूकार--जिसके पास से उन्होंने ऋण लिया हो, तो कहीं कजंदार जो उनके 
ऋण में हो आदि कहते हें । संत तुकाराम बड़े आवेश में श्री विट्‌ठल से लड़ते, 
मगड़ते, प्रेमकलद् करते, भली-बुरी सुनाते, कभी क्षमा माँगते, परों पड़ते, रोते 
और अनेक प्रकार के खेल खेलते हैं । कहने की आवश्यकता नहीं कि उन्होंने 
देव को अधिकतर माता ही माना था। मराठी संतों की विशेषता है कि उन्होंने 
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शाराध्य देव को अधिकतर माता के रूप में ही देखा और माना | परन्तु संत 
तुकाराम कौ यही विशेषता है कि उन्होंने अपनी कहपना के बल पर आराध्य 
देव से कई संबन्ध स्थापित किए। उपयुक्त सब अभंग उत्कृष्ट और रसभीने 
हैं जिनका रस-प्रहण केवल आस्वद्य है, वण्य नहीं। उनमें उपमा, उत््रेक्षा, 
हूपक, रशन्तादि अलंकारों का समुचित उपयोग किया गया है। परमेश्वर के 
दशशन के लिए संत तुकाराम केसे व्याकुल दह्ो गये थे, पढ़िए । वे कद्दते हैं-- 


जैसे कन्या सर्वप्रथम ससुराल को जाते समय बार-बार मायके की ओर 
देखती है वैसी हो व्याकुन अवस्था मेरी भी हो गई है । अतः हे भगवन ! तू मुझे 
कब दशंन देगा ? जसे माता से बिछुड़ा हुआ बालक उसे व्याकुलता से खोजता 
है अथवा जल से बाहर निकली हुई मछली तड्पती है वेसी हो बेचेनी मैं अनुभष 
कर रहा हूँ । दे भगवन्‌ ! तू कब दशन देगा?” देखिये संत तुकाराम ने 
उपर्युज्षिखित श्भंग में कैसी साथ एवं समर्थक उपमाएँ दी हें जो हृदय को सीधे 
स्पर्श करती हैं, हिला देती हैं और रसोत्पत्ति भी करती हें । 


श्री हरि के प्रसाद से सब दुःख नष्ट हो जाते हें. अतः उसका नामस्मरण 
करने के लिए संत तुकाराम कद्दते द्ैं--'नामस्मरण करना ही भवरोग को औषधि 
है। जन्म, जरा और सब व्याधियाँ इससे दूर हो जाती हैं । हानि तो कुछ भी 
नहीं दोती, पड़रिपुओोों का हनन अवश्य द्वो जाता है। चारों वेद, उपनिषदों 
और अ्रठारहों पुराणों के जो सार-सवस्व हैं उन श्यामसुन्दर की छवि को अपनी 
आँखों देख लो, कुटिल खल कामियों का स्पश अपने से न होने दो, मुश्न से 
निरन्तर विष्णुनाम-सहस्रमाला फेरते रदो |” वे दूसरे अभंग में कहते दं-- 
“अनुतापतीर्थ में नहा छो और दिगवस्न को ओढ़ लो, जिससे आशा का पसीना 
निकल जाय । तब तुम बसे ही हो जाओगे जसे पहले थे अर्थात्‌ मूल सच्चिदानन्द- 
स्वरूप ।! ऊपर उद्धृत किए अ्भंगों में कितनी सहजता से उन्होंने सरस रूपको 
का उपयोग किया है * 


संत तुकाराम को सगुण भक्ति श्रति प्रिय थी। वे कहते दैं--भगवन्‌ ! हमेशा 
मेरी आँखों में अपनी मूर्ति जढी रहने दो। दे मेरे सुहृत ! आपका रूप भी 
मीठा और नाम भौ मीठा है। मुझे इन्हीं का प्रेम दो । अगर कुछ भमोंगना है 
तो यही माँगता हैँ कि आपके चरणों कौ सेवा का सुख मुझे प्राप्त हो / प्रायः 
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सब पुनजेन्म से बचने की प्राथना करते दें परन्तु संत तुकाराम भक्ति के लिए 
पुनजन्म मांगते हैं । वे कहते दं--'हे पांडरंग, मेरी विनय सुनना हो तो मुझे मुक्त 
न करो पर जन्म ऐसे दो जिनमें आपके चरणों की सेवा करने का श्रवसर मिले । 
फिर स्थग की भी मुझे इच्छा नहीं । झत्युलोक में भी मैं खुखी रहूँगा ।” सचमुच 
वे मुक्ति की अपेक्षा भक्ति के सुख को अधिक महत्व देते थे और भक्ति के लिए 
ही भक्ति करते थे । इसीलिए खाधु-समागम की आप सदा तीव्रता से इच्छा 
करते थे । संतों के सेवक होने की और उन्हीं के समीप रहने की आपकी इच्छा 
ध्रभंगों में सदा उमड़ पढ़ती थी । बे कद्दते दें--'हे भगवन्‌ ! पंढरीनाथ को कुल- 
देवता माननेवालों की दासियों का भी पुत्र दोने की, पंढरी की वारकरी करने 
वाले के घर का जानवर भी बनने की, दिन-रात श्री विट्ठल का चिंतन करने 
वालों के पर की जूती भी होने की, या उनका पूजन करने वालों के यहाँ माडू 
भी करने की ने दृच्छा रखता हूँ ।” संतों के सहवास में अनायास नामस्मरण 
किया. जाता है। संत तुकारामजी ने प्रत्येक व्यक्ति को नामस्मरण करने का 
उपदेश दिया । उनकी राय में इससे अधिक सुलभ साधन दूसरा नहीं है। नाम- 
स्मरण पर उनकी अटल श्रद्धा थी। वे कहते दं--'हरि कहने से ही मुक्ति मिलती 
है। दरि कहने से ह्वी पाप का नाश द्वोता है। दरिस्मरण से ही सब सुख मिलते 
दें । तपस्या, अनुष्ठान इत्यादि साधनों की नाम जपनेवालों को आवश्यकता 
नहीं । केवल हरि-दहरि कद्दने से ही सब प्रकार के काय सिद्ध द्वोते हैं और सब 
प्रकार के बंधन छूट जाते दें । यदि दरि का नाम लिया जाय तो दूसरों की तो 
बात ही क्या, साक्षात्‌ काल भी उसकी शरण लेता है ।! एवम्‌ व्यक्तिगत उद्धार 
के लिए नामस्मरण का सीधा और सरल साधन बताते हुए सब समाज को 
एक ही समय एकवित्त करने के द्वेतु आपने भगवदूगु्णों का संकीतन करना 
बहुत उपयुक्त साधन बताया है। वे कद्दते हैं--“कोतन में ईश्वर का ध्यान होता 
है। अन्य विषयों में आसक्त मन एकदम इश्वर की ओर खींचा जाता है । 
कोतन सब साधनों का अलंकार है। भावभक्ति से कीतेन कर मनुष्य स्वयं तो 
तरता ही है पर अन्य जनों को भी तारता है। दरि-कथा दुःख-हरण करती है, 
जनों के पाप नाश करती है, दोषी लोगों का उद्धार करती है। हरि-कथा एक 
प्रकार का त्रिवेणी संगम है । यहाँ पर देव, भक्त और नाम तीनों का समागम 
होता है ” एवम्‌ उनकी दृढ़ श्रद्धा थी कि नामस्मरण से व्यक्ति का उद्धार दो 
१२ म० भ० 
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सकता है और कीत॑न से समाज का । इसौलिए वे पंढरपुर की वारी की भद्दत्ता 
सममभते थे । संत तुकाराम ने सांघिक प्रार्थना का सामथ्य खूब सममा था। 
संत ज्ञानेश्वर और स॑त नामदेव से चली आई श्री पंढरपुर की वारी की प्रथा को 
तुकारामजो ने खूब बल दिया उसका व्यापक प्रचार किया । उनके उपदेश के 
कारण लाखों भक्त ( वारकरी ) आषाडढ़ और कार्तिक की शयनी और प्रवोधिनी 
एकादशी के दिन पंढरपुर में एकत्रित होते दें। जब स्थल-स्थल पर इनके 
भजन, कीतन होते हैं जब जहाँ-तहाँ सदंग और माँफ की आवाज सुनाई देती 
है और जब वे सब भक्त तन्‍्मयता से “विट्ठल-विट्ठल” कहते हुए नाचने लगते 
हैं, तब इस पवित्र विटठल शब्द की प्रतिध्वनि केवल मनुष्यों के ही मन में 
नहीं, धरों के पत्थरों में भी गूंजने लगती है और अभाविक से श्रभाविक 
मनुष्य भी अपनी अश्रद्धा तथा नास्तिकता भूलकर रुवय॑ ही 'विट्ठल-विट्ठल! 
कहकर नाचने लगता है। सांचिक सामथ्य का यह प्रभाव ध्यान में रखकर ही 


संत तुकाराम ने पंढरपुर की धवारी की महत्ता बार-बार प्रतिपादित की ! 


विराणी के अभंग --हम पहले कह चुके हें कि देव से संवाद करते समय 
संत तुकारामजी भिन्न-भिन्न भूमिकाओं पर अपने को सममते थे । कहीं विट्ठल को 
पिता कहते, कहीं माता मानते, कहीं साहकार कहते तथा कहीं मित्र कहकर प्रेमकलह 
करते । परंतु उनके श्भंगों में विराणी के श्रभंग अपना विशिष्ट स्थान रखते हैं । 
विराणी का श्रथ है स्वेरविहारिणी । इन अंगों में तुकारामजी ने स्वेरिणी की श्र॒र्थात्‌ 
अपने पति को छोड़कर जिस अन्य पुरुष पर उसका प्रेम है उसके साथ स्वेर 
विहार करनेवाली ज्री की भूमिक्रा स्वीकार करके *४ंगार की अ्रवस्था में अभंगों 
की सरस रचना की | ये अभंग मघुरा भक्ति से ओत-प्रोत दें। महाराष्ट्र में 
संत ज्ञानेश्वर के काल से मधुरा भक्ति की धारा अवाहित हुई, यद्यपि वह क्षीण 
थी और उसझा भश्रवाह् यत्र-तत्र दृश्टिगोचर होता था। संत तुकाराम कहते हैं--- 
पहले पति द्वारा मेरे मनोरधथ पूर्ण न हुए। श्तः मैं व्यभिचारिणी बनी। 
मेरे पास मेरा प्रियकर रात-दिन चाहिए । एक क्षण भी बिना उसके मुझे अच्छा 
नहीं लगता | मैं तो अब अनंत से रममाण द्वो चुको। अब मैंने अपने सब 
संसार-पाश तोड़ डाले । अब तो सर्वकाल सब प्रकार के सुखों का ही उपभोग 
मुझे लेना है । इसी वास्ते पति को त्याग कर इस परपुरुष के साथ रत हुई हूँ। 
अब तो ऐसी दवा ली दे कि जिससे न गर्भ रहे और न कुछ फलप्राप्ति हो | 
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संत तुकारामजी जब जिस मनोजत्ति में होते उसी के अनुरूप उनके मुख से 
अभंग श्रवाहित होते। वे बार-बार, कठोर आत्मपरीक्षण करते, दोषों को 
हंढ़ते, उन्हें सधारने की भरसक चेष्टा करते और अ्रंत में सिद्धि पाते | अतः 
उनके आत्मपरीक्षण एवं अनुताप के आलाप बहुत रसभोने और स्वाभाविक हैं । 
प्रायः ऐसा देखा गया है कि शआत्मपरीक्षण के समय मन की दुजयता की बात सबको 
तीब्रता से सताती है। तुकारामजी ने मन की दुजयता अ्रनेक अभंगों में सरसता 
से प्रतिपादित की । वे कहते दं-यह मन मछली की भाँति एक बार निगला हुआ 
गल (बंसी) बाहर नहीं उगल सकता, जेसे ललचाया पशु पीठ पर मार खाते हुए भी 
खाने की चीज से अपना मुंह दूर नहीं करता वेसे ऊपर से दुःख की चोर्ट पढ़ते 
भी यह बेशरम मन विषयों से दूर नहीं हटता । बकरी जेसे चट्टान पर दौढ़ती 
जाती है बह इस बात का विचार नहीं करती कि अआगगे जाने से गिरेगी या मरेगी 
पर पीछे से डर मालूम होते ही कूद पड़ती है ठीक वेंसा मन का स्वभाव है । 
इस मने का सबसे बड़ा दोष है कि किए हुए निश्चय पर यह टढ़ नहीं रहता । पल- 
पल पर यह स्वयं की विकल्पों से भरता रहता है । समुद्र में उछलती हुई लहरों का-सा 
इसका स्वरूप सदा बदलता रहता है। इसकौ प्राथना या विरोध जिस प्रमाण में 
किया जाय, उसी प्रमाण में वह प्रार्थित विषयों से दूर और निषिद्ध विषयों की ओर 
दोढ़ता जाता है। जितने विषयों का यह भास्वाद लेता है उन्हीं के रंग लेकर 
वह उठता है और इस प्रकार अनेक रंगों से रंग जाने के कारण इस पर एक भी 
रंग भली भाँति जम नहीं पाता ।” संसार-समुद्र पर आपने एक अश्रनुभव और 
अनुतापयुक्त रूपक रचा । वे कहते हैं--यह भवसमुद्र बढ़ा दुस्तर है। 
समम नहीं पड़ता कि इसके पार केसे जाऊँ १ काम-क्रोधादि जलचर बड़े भयंकर 
हैं। माया, ममता इत्यादि भवर पड़े हुये हें। वासनाओ्ों की लहर उठ रही हैं 
और उद्योगों की हिलोरें बैठ रहौ हैं। इसको तेरने की केवल एक ही युक्ति हे 
ओर वह है नामरूपी नौका का आश्रय । 

अनाहत ध्यनि की गूँज :--इसी प्रकार आत्मरंग में रँग जाने का 
स्वानुभवसिद्ध वर्णन वे करते हैं।.वे लिखते हं--'श्री पांडरंग को कृपा 
से सब संदेह ओर बुद्धिमेद दूर हो गए । अब तो जीव-शिव की शब्या भानंद 
से सजाई गई । तुकाराम ने उस पर आरोहण भी किया । अब उसे निजरूप को 
नींद लग गई और अनाइत ध्वनि के गीत उसकी नींद न खुलने के द्देतु 
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गाये जाने लगे ।” दूसरे श्रभंग में उन्होंने कहा-- अब तो प्यास प्याश्ष को पी गई 
और भूख को भूख ने खा डाला । भ्री विट्ठल ने ऐसी कृपा की कि अब वासना 
की वासना भी नहीं बची और मेरा चंचल मन श्री विट्ठल के चरणों पर पंगु 
दोकर गिर पड़ा । अपनी भूल जीव ने पहचान ली। यदि अब कुछ बाकी बचा 
है तो वह है एकाकी तुकाराम ।!” परमात्मा में लीन द्ोने का वर्णन पढ़िए-- 
कुदयस्थ परमात्मा पहचानकर चि्तबृत्ति स्थिर हो गई। प्राण-वायु लेंगडी गिर 
पदो । अधपखुले नेन्न तेज से चमकने ऊंगे। गला भर आया । शरीर में रोंगटे 
खड़े हो गए। जिधर देखो उधर नील वर्ण का प्रकाश दीखने लगा। जिह्ना 
अमृतपान करने लगी। आनंद पर आनंद की हिलोरें आने रऊूगीं और प्रेम से 
डोलता हुआ तुकाराम अब निश्चयपूर्वक परमात्मा में लीन दो गया! संत 
तुकाराम ने आत्मानुभव के द्वारा श्री बिद्ठल नाम पर रसायन का और ब्रह्मानंद 
पर आरोग्य का केसा बढ़िया रूपक बनाया, पढ़िए--'्रश्शत्ति तथा निबृत्ति के भागों 
को औटाकर यह उत्तम रसायन बनाया । ज्ञानामि पर उसे खूब आँच देकर कड़- 
काया । प्रतीति रूपी मुख से इस रसायन का श्राशन किया | बड़ी साधना से 
हरएक खूराक के साथ उसका ध्यान रखा । तब वह रस सब शरीर में समरस 
हो गया । सब काया सुख से भर गई। श्रब तो तुकाराम के श्राठों श्रंगों को 
आरोग्य प्राप्ति हो गई । अब तो वह ब्रह्मानंद में रंग गया ? आपने स्वानुभूत 
विदेद्दावस्था का मार्मिक वर्णन किया । वे कहते दैं--अब तो मैं न पाप मानता हूँ 
न पुण्य, न सुख न दुःख | हानि लाभ की मेरी सारी कल्पनाएँ नष्ट द्वो गईं। 
जिंदा रहते ही मैं मर गया । मेरा अपना-पराया भाव नष्ट हो गया । अब तो जात, 
अधिकार, वर्ण, धर्म किसी का ठिकाना न बचा । सत्यासत्य, जन-बन, अचेत-सचेत 
इत्यादि द्वेतों के लिए स्थान ही नहीं रहा । सब देह श्री विटठल के चरणों पर 
जब मैंने समपंण कर दिया तभी मेरी सब प्रकार की पूजा पूरी हो चुकी ।! 
संत तुकाराम ने देह में ही देव को? पहचाना और अन्य भाषिकां को वेसा करने 
का दृशन्तयुक्त उपदेश किया। वे कहते दें--'देव को मन में देखते नहीं हो । 
धूम-घूमकर तीरथ के गाँवों में उसे ढूंढ रहे हो । म्ग की नाभि में तो कस्तूरी रहती 
है, पर उसके सुबास की खोज में वह बन-वन मारा फिरता है| जैसे चौनी का 
मूल इस, वेसे ही देव का मूल देह है । दूध में ही मक्खन है, पर लोग उसे मथना 
नहीं जानते । तुकाराम तो अज्ञ लोगों से बही कहता है कि इसे मथने की किया 
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को अच्छी तरह से जानो और देद् में ही देव को पहचानो ।” कौन कद्द सकता 
है कि संत तुकाराम उपयुक्त अलंकारों की योजना करने में निषुण नहीं थे ! एवम्‌ 
आपके अभंगों की जितनी बड़ाई की जाय उतनी कम है। अंत में हम काव्य की 
दृष्टि से उनका मूल्यांकन करेंगे ही । 

सदुपदेश-भरे सुभाषित ;--संत तुकारामजी का मन शुद्ध व्यश्िनिष्ठ होते 
हुए भी समश्निष्ठ था। वे स्वभाव से, प्रकृति से कवि थे अर्थात्‌ संवेदनाशील थे । 
पोड़ित एवं दुखी जनों के दुःख देख कर उनका कुसम-कोमल हृदय पसौज उठता 
था | उसी करुणाभरे हृदय से सदुपदेशभरे अभंगो का स्खोत सहज में प्रवाहित होने 
लगता था । आप स्पष्टता से कहते हैं---'इस भवसागर में लोगों को हृबते हुए इन 
आँखों से नहीं देखा जाता, हृदय तड़प उठता है ।” सचमुच उनके उपदेशभरे 
अभंगों में उनकी हृदय की बेचेनी और लोकमंगल करने की भावना ओतमप्रोत 
है। उनमें सेकढ़ों सुभाषित पाये जाते हैं । ये सब सुभाषित मराठीभाषा- 
भाषियों को जिह्ाप्र हैं। सुभाषितों की सफल रचना करना महाकवि की एक 
कसौटी मानी जाती है | कुछ सुभाषितों का आस्वाद कौजिए-- 

(१ ) नामस्मरण भवरोग की औषधि हे । 

(२ ) अनुताप-तीर्थ में नहा लो और राम-नाम का जप करो । 

(३ ) उद्योग करने से असाध्य भी साध्य हो जाता है। श्रभ्यास ही फल 

देनेवाला है । 

( ४ ) संसार में द्वी बने रहो पर हरि को न भूलो । 

( ५ ) हरिनाम जपते हुए सब काम न्याय-नीति से किये चलो । 

( ६ ) संसार में सुख जो बराबर है तो दुःख पहाड़ बराबर है 

( ७ ) ध्यान रखो कि शरीर काल का कलेबा है । 

(८ ) गर्भवती होने का स्वांग रचने से बा थोड़े दही पेदा होता है, केवल 

हँसी दोती है । 
(९ ) स्थाँग बनाने से भगवान नहीं मिलते । 
( १० ) निमेल चित्त की श्रेममरी चाह नहीं तो जो कुछ भी करो अन्त 
केवल आह ! 
(११ ) ज्ञानलवदुर्षिदग्ध तार्किकों की अपेक्षा अपढ़, श्रनजान, भोले-भाले 
लोग ही अच्छे होते हें । 
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(१२ ) जहाँ चित्त शुद्ध होता है वहाँ शत्रु भी मित्र बन जाते हें । 
( १३ ) जहाँ परद्वृव्य और परनारी का अभिलाष हुआ वहाँ भाग्य का 
हास आरम्भ हुआ । 

( १४ ) विधिपूवेक सेवन विषय-त्याग के ही समान है । 

( १५ ) कीतंन के नाम पर जो द्रव्य लेते-देते दें वे दोनों नरक में मिरते हैं ! 

( १६ ) अद्वत कहने की बात नहीं है, स्वयं होने की है । 

( १७ ) चने चबाने पढ़ते हें छोद्दे के, तब त्रह्मपद पर नृत्य करते बनता है । 

( १८ ) चित्त जब उपराम द्वो तब प्रेमर॒स उत्पन्न हो । 

(१९ ) दया नाम सबके पालन और कण्टकों के निदंलन का है । 

( २० ) जेसी बानी वेसी करनी । श्रद्धा उस पर जड़ती है । 

( २१ ) कवित्व करने से संत नहीं बनते हें । 

( २२ ) जहाँ दया, क्षमा और शांति रहती है वहाँ देव रहता ही है । 

( २३ ) जहाँ तड़पन हो वहाँ लाभ की दृष्टि नहीं रहती । 

( २४ ) सदा सवंदा लोगों को संतुष्ट करना आत्मा को धोखा देना है । 

( २५ ) हम परस्पर सद्दायता से सुपंय पर चलना सीखें। 
ऐसे सेकड़ों सुभाषित-रक्षों से संत तुकाराम का अभंग वाब्मय अलंकृत है । 
उदाहरण के लिये ऊपर कुछ उद्धृत किये गए | संत तुकारामजी ने विष्णुदासों के 
संबंध में बढ़ा मार्मिक वचन कहा--“जहाँ विष्णुदास भोम से भी मुलायम होते हैं 
बहों वे कठिनतम वन्न का भी भंग करने में समथ होते हें ।” क्‍या यह सिद्धान्त 
आपकी भाषा-शेली के बारे में चरितार्थ नहीं होता ? आपकी भाषाशली जहाँ 
कुसुम-कोमल है वहाँ समय पड़ने पर तलवार से भी अधिक तीच्ण है। तुकारामजी 
के उपदेशों में सौम्य उपाय से लेकर पकड़ने तथा बाँधने और दागने” तक के 
उप्रतम उपाय शामिल हें । उनके अभंग मानो समृद्ध औषधालय हैं। वे कद्दते 
थे कि जेसा जिसका अधिकार वेसा ही उसको उपदेश किया जाता है। आपने 
स्वराज्य-संस्थापक महाराज शिवाजी से लेऋर वेदिक ब्राह्मणों को, सिद्धों को, 
भक्तों को, दाम्मिकों को, भ्ों को और खलों को, गशहस्थों को, थीरों को और 
कायरों को रुपष्टता से उपदेश दिया। शअतः आपके शअ्रभंग सबके लिए समानता 
से उपयुक्त ठद्दरे। संस्कृत के साहित्याचाय अभिनव गुप्त ने सुहत्सम्मित 
उपदेश की बहुत प्रशंसा की । सुदृत्स॑मित उपदेश हितकर मित्र जेसा रुपष्ट 
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शब्दों में व्यक्तिगत दोष बताकर उस व्यक्ति को सुधारने को चेष्टा करता है । 
संत तुकारामजी के उपदेशभरे अभंग इसीलिए काव्य माने जाते हैं। 
ये अभंग लोकमंगलकारी काव्य का उत्कृष्ट आदर्श हमारे सम्मुख प्रस्तुत करते 
हैं। उन्हें सुनने या पढ़नेवाला व्यक्ति जिस मनःस्थिति में होगा, उसके 
अनुकूल उपदेश उसके मन में हृढ़ जम जाता है । इसीलिए हमने पहले कह्दा 
कि यह अमभंग-संप्रह घर्माथ औषधालय जेसा है। सौम्य से सौम्य औषधियों 
से लेकर तीव्र से तीव्र औषधियाँ या उपाय इसमें पाये जाते हैं । 


अभंगो की विशिष्ठताएँ:--पहली और सबसे बड़ी विशिष्टता यह है 
कि इन अभंगों को पढ़ते या सुनते ही कवि (तुकारामजी ) की मूर्ति आँखों के 
सामने खड़ी हो जात है। उनके अभंग क्या हैं, उनके हृदय के उद्धार हैं। वे 
केवल कलावादी या सौन्दयंबादी कवि नहीं थे, पूणतया जीवनवादी कवि 
थे । इसी कारण उनका प्रभाव पाठकों पर अमिट पड़ता है। यह चिर- 
संस्कारकारी काव्य है न कि क्षणिक मनोरंजनकारी । दूसरी विशेषता है 
फुटकरता । उक्त श्रभंगों में कवि के हृदय की तड़पन और ओआत्मानुभव 
का कथन होने से वे एक विषय पर सुसंबद्ध नहीं हें । उनकी रचनाएँ 
प्रसंगनिष्ठ हें । अतः उनमें पंडिताई नहीं हैं । बुद्धि की चमक- 
दमक दोख नहीं पड़ती । परंतु यह कबिता हृदय से निकलती हैँ और 
पाठकों या श्रोताओं के हृदयों से हो सीधी जा मिलती है । इसलिये यह 
पूरा रसभीना एवम्‌ रसोत्पादक काव्य है । काव्य रसात्मकम वाक्यम! 
व्यास्या के अनुक्षार यह उत्तम काब्य है। तीसरी विशिष्टता है कि यह 
अभंगकाव्य प्रासादिक एवम्‌ कर्णमधुर भाषा में रचा गया है। भाषा इतनी 
सरल, सुबोध और प्रभावकारी है कि प्रसंगवश पाठकों और श्रोताश्रों के 
मन में अपेक्षित मिज्ञ-भिन्न भाव या विकार उठते हैं । संक्षेप में इसके शब्द ओर 
अथ 'रज्लकांचनमणियोग” न्याय से बने हें। 'वाचमर्थोष्नुधावति', न्याय भी यहाँ 
चरितार्थ द्ोता है । चोथा विशेष ग्रुण हे कि संत तुकाराम ने व्युत्पन्न साहित्य- 
शास्रश्ष न होते हुए भी इतने मार्मिक, समुचित और सवंपरिचित 
दर्श॑तों की एवम्‌ रूपकादि अलंकारों को योजना सहज में की कि उनको शोभा 
वर्णन के परे है। यहाँ अलंकार और भाषा-शेली पूर्णतया एकरूप हे मानो 
रूपबती की सुवर्णकांति। अलंकार भाषा-शेली में दूध में चीनी जेसे घुल गये दें । 
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पाँचवीं विशिष्टता है थोड़े शब्दों में बढा और गहन सत्य प्रकट करना । इन 
अंभंगों को भाषा नपी-तुली है। तुकारामजी शब्द-पांडित्य एवम्‌ शब्दाडंबर 
का प्रदशन करने के कट्टर विरोधी थे । आप कहते थे कि केवल शब्दक्ञान ने 
ब्रहाज्ञान को नष्ट कर दिया ।”? उनका लोकभाषा पर पूरा अधिकार था। इन्हीं 
कारणों से आपकी अभंगवाणी कुमारों से लेकर बृद्धों तक, अप्ा से विद्वानों तक 
लोगों की निहा पर अभी तक निवास करती है और जब तक मराठी भाषा 
जीवित रहेगी तब तक निवास करेगी । इसी दृष्टि से आपने आत्मविश्वास के बल 
पर अपने स्फुट काव्य को 'अभंग? ( जिनका भंग, नाश नहीं होगा ) कद्दा और 
इसीलिये आपके अभंग संत-साहित्य-मंदिर का शिखर बने । 


संत तुकारामजी की हिंदी फविता :--पूचवर्ती संत कवियों के समान 
संत तुक/राम जी ने भी कभी-कभी लहर आ जाने पर महाराष्ट्र में प्रचलित हिंदी 
भाषा में अंगों की रचना की । मुसलमानों का शासन द्वोने के कारण महाराष्ट्र में 
उद्प्रधान हिंदी अर्थात्‌ हिंदुस्तानी भाषा का प्रचार था। श्रतः तुकाराम जी के 
अभंगों पर हिंदुस्तानी का स्पष्ट प्रभाव दीख पड़ता है । उन पर मराठी का प्रभाव 
रहना स्वाभाविक है। भागवत संप्रदाय के कवियों ने गोपी-प्रेम से भरी कविता 
की बहुत रचना की। भला महाराष्ट्र का भागवत संप्रदाय इसका अपवाद कैसे 
हो सकता था? संत तुकाराम के “गवालन” शीषेक तीन अभंग उपलब्ध दें । 


पहला श्रभंग है-- 


में भूली घर जानी बाट । 
गोरस बेचन आये हाट ॥ १॥ 
कान्हा रे मन मोहन लाल । 
सब ही बिसरू देखे गोपाल ॥ २॥ 
कादा पग डारू देख आनेरा। 
देखे तो सब वोहिन घेरा॥ ३॥ 
हुंतो थकित मैर तुका। 
भागा रे सब मन का धोका ॥ ४॥ 
श्री तुकाराम जी के समय में महाराष्ट्र में मुसलमान धर्म के कई संप्रदाय 
प्रचलित थे । उनमें 'दरवेस” एक संप्रदाय था। ये लोग घर-घर अज्ला के नाम 
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से फेरी करते हुए भीख माँगते थे । इनकी आलोचना करने के लिए निम्नलिखित 
श्रभंग लिखे गए--- 
अल्ला करे सो होय बाबा, करतार का सिरताज | 
गाऊ बछरे तिसे चलावे, यारी बाघोन' सात ॥ 
जिकिर करो अला की बाबा सबसल्‍यां अंदर भेस। 
कहे तुका जो नर बूझे सोहि भया द्रवेस॥ 
परमेश्वर सब कर्त्ताओं में श्रेष्ठ हे। ऐसा कि गाय-बछड़े इत्यादिकों की बाघ 
के साथ मित्रता कराता है। अतः बाबा, जो सभी बाह्य आकारों के अन्तगत 
है उस परमेश्वर की बात करो । जो इस बात को जानता हे वही खरा दरवेस है । 
घट-घट में व्याप्त हुए ईश्वर के प्रति केसी खूबी के साथ सचेत किया गया हे । 
भक्ति की गोलियों कौ तारीफ सुनिए--- 
- सब रसो का किया भार। भजन गोली एकहि सार ॥ 
ईमान तो सब द्दी सखा। थोड़ी तो भी लेकर खा।॥ १॥ 
अब यद्द भक्ति की गोली जो व्यक्ति पूव वयस में नहीं खाता उसकी दुदंशा 
का तीखा वर्णन तुकाराम जी करते हैं । 
सब ज्वानी निकल जावे। पीछे गधड़ा मद्दी खाबे॥ 
गाँव ढाल सो कया लेवे। हगवनी भरी नहीं धोए॥ २॥ 
गधड़ा, गाँवढाल, हगवनी तीनों मराठी प्राम्य शब्द दें । तुकाराम जी अपने 
स्वभावानुसार प्राम्य शब्दों का कभी-कभी उपयोग करते थे । इनके अथ हें गदहा, 
बेवकूफ और लतियल । 
संत कबीरदास जी के दोहरे महाराष्ट्र में कर लोगों को कंठस्थ थे । ऐसा 
लगता है कि उक्त दोहरों का अनुकरण करके तुकाराम जी ने भी कुछ दोहरों 
द्वारा लोगों को उपदेश दिया। छंद की दृष्टि से वे अशुद्ध एवम्‌ दोषयुक्त दें । 
आइए, कुछ दोहरों का रसास्थाद लीजिए-- 


ठ॒ुका बड़ो न मानू , जिस पास बहुदाम। 
बलिहारी उस मुख की, जिससे निकले राम ॥ १ ॥ 


१, बाघोन > बाघ यारी ८ दोस्ती ! 
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लोभी के चित धन बेठे, कामिनी के चित काम | 

माता के चित पूत बेठे, तुका के मन राम॥ २॥ 

तुका प्रीत राम खुं, तेसी मीठी राख | 

पतंग जाय दीप पर रे, करे तन की खाक ॥ ३॥ 

चित्त मिले तो सब मिले, नहिं तो फुकट संग । 

पानी पथर एक ही ठोर, कोर न भीजे अंग ॥ ४॥ 

तुका इच्छा मीट नहीं तो काह्ा करे ज़टा खाक । 

मथीया गोलाडार दिया तो नहिं मिले फेर न ताक ॥ ५॥ 

तुका संगत तिन से करिए, जिन से खुख दुनाए । 

दुजन तेरा मू काला, थीतो प्रेम घटाए॥ ६॥ 

काव्य-दृष्टि से उपयुक्त दोहरे मामूली हें । इनसे हम इतना ही जान सकते हैं 
कि संत तुकाराम जेसा व्यक्ति जो कि महाराष्ट्र के बाहर कभी नहीं गया था, हिंदी 
में रचना कर पकता था और करना चाहता था | यह बात हिंदो के राष्ट्रभाषा 
बनने का प्रबल समथन करती है । 


पाँचवाँ अध्याय 
वारकरी पंथ क दोष कवि 


हम पीछे लिख चुके हें कि वारकरी साहित्य-मंदिर का शिखर संत तुकाराम 
ने बनाया और यह अक्षरशः सत्य भी है पर शिखर के आधार से ध्वजा 
फहराती है ओर मंदिर की शोभा में व्रृद्धि करती है इसी न्याय के अनुसार संत 
तुकाराम के पश्चात्‌ उनके अनेक शिष्यों ने अभंग काव्य को खूब पुष्ट किया । 
संत तुकाराम के सोलद शिष्य थे। उनमें नौ ब्राह्मण थे । ये सब शिष्य उनके 
साथ करताल लेकर भजन और कोतंन करते थे परंतु उनकी अभंग रचनाएँ 
बिल्कुलसाधारण हैं । तुकाराम के अन्य शिष्यों में बहिणाबाई, कचेश्वर व्रद्मे, तुक- 
याबंधु कान्होबा और निलोबाराय पिंपलने रकर का समावेश होता है । प्रसिद्ध संत 
चरिन्रकार महिपति बुआ भी संत तुकाराम के स्वप्नानुग्रहीत शिष्य थे पर उन्होंने 
अभंगों की जगह ओबी छंद में संतों के चरित्रों का भक्तिपूचक प्रणयन किया । 
एवं सन्‌ १७९५ तक ओर उसके पश्चात्‌ अभी तक वारकरी काव्यधारा अ्रखंडता 
से प्रवाहित है । 
तुकयाबंधु :--ये संत तुकाराम के ज्येष्ठर बंधु थे। इनके लगभग १५० 
अभंग उपलब्ध हैं । कलियुग का प्रभाव नामक दीघे अभंग में इन्होंने सामयिक 
बुराश्यों का यथार्थ और प्भावकारी वर्णन किया है । 
कवयित्री बद्दधिणाबाई ( १६२८-१७०० ):--यहद्द कोल्हापुर के पटवारी 
की पुत्री थी । इसका बाल्यावस्था में विवाह हो चुका था पर सांसारिक भ्रपंच में 
उसकी बिलकुल रुचि न थी | कथा-कीतेन में सदा मम्न रहने के कारण पतिने उसको 
खूब सताया पर वह भक्ति में छंगी रह्दी। उसे स्वप्न में संत तुकाराम का 
अनुग्रह प्राप्त हुआ | अब उसका लोहा सब मानने छगे और उसके पति का भी 
हृदय परिवर्तित हुआ । वह <देहूँ” ग्राम में जाकर संत तुकाराम की सेवा करने लगी । 
उनके सत्संग से उप्तकी काव्य-प्रतिभा प्रज्वलित हुई और उसने ४०० सरस 
अभंगों की रचना की | इनमें ५३ श्रभंगों में उसने अपनी आत्मकथा बड़ी 
कोमल एवं आकषक शेली में कद्दी । उसने संत तुकाराम के निर्याण पर ३५ अभंगों 
को रचना की जो पढ़ते ही बनती है। कहते हैं कि बाद में वह समर्थ रामदास 
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की शिष्या बनी । बह स्वयं लिखती हदै--“जिस साहित्य-मन्दिर का शिखर संत 
तुकाराम बने उसकी मैं ध्वजा हूँ ।” बहिणावाई ने हिन्दी भाषा में भी रचना की । 
बहिणाबाई की हिन्दी रचना :--इनकौ क्ृष्णसंबंधी रचनाएँ अधिक 
प्राप्त हैं जो गौलण शीषेक के अंतगत रखी जा सकती हैं। गौलण ( गोपी ) 
का मन क्रष्ण से मिलने के लिए आतुर होता है | वह सब कुछ भूलकर संकेत- 
स्थल पर दौदना चाहती है और अपने आराध्य श्रियतम कृष्ण के साथ तन्‍्मय 
हो जाना चाहती है। पढ़िए--- 
जमुना के तिर धेनु चरावत हैं गोपाल री। 
गीत प्रबंध हास्य विनोद नाचत है शभ्री हरी। 
धर कानो में कुडल लाल, शिरपर मोरपिखा नंदलाल । 
अबीर गुलाल सबके भाला, हार खुबवास पिन्हाये । 
जाई जुई चंपक कोमल चंदन चोवा लाए। 
छंद धीमा धीमा सुनावत है हरि वंध गयो मेरो प्रान। 
बहिणी कह सो भूल गए मेरा हरि से लगा है मन। 
बहिणाबाई के निम्नलिखित पद में अद्भुत रस का निर्बाह है। वह कुछ 
कबीर को उलटबासी के समान प्रतीत द्ोता हैं। पढ़िए-- 
अजब बात खुनाई भाई । 
गरुड़ पंख दविरावे कागा लक्ष्मी चरन चुराई। 
ये सूरज की थींव अधारे सोचे चबरकू भागलावे॥ 
राहु के गिर हो भोगी कहा रे अम्गुत ले भरे जावे । 
कुबेर सोचे धन के आस हनुमान नीर मंगावे॥ 
वैसे सबद्दि झूठा है निंदा की बात खुनावे। 
समींदर तान्‍हों चीरत केसो साधु मॉगत दान ॥ 
बद्दिणी कद्दे जब निदक है रे बाको साँच न मान | 
बद्िणाबाई के अन्य पदों में अरबी-फारसी शब्दों को प्रचुरता है क्योंकि 
उस समय महाराष्ट्र में इन शब्दों का काफी प्रचार हो गया था। पढ़िए-- 
दो दिन की दुनिया रे बाया। 
दो दिन की है दुनिया॥ शु० ॥ 
लो अला का नाम कुछ धरो ध्यान | 
बंदे न होना गुम॥ 
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गाव रतन से ही सार। 
नई आवेगा दूज बार॥ 
वेगी करो हे फिकीर | 
करो अलछ्ला की जिकीर ॥ १॥ 
करो अछा की फिकीर | 
तब मिलेगा गामील पीर ॥ 
बद्दधिणी कह्टे तुजे पुकार। 
कृष्ण नाम तमे हुसियार॥ २॥ 
कचेश्वर ब्रह्मे:--ये चाकण के ऋग्वेदी ब्राह्मण थे । ये युवावस्था में बहुत 
स्वच्छंद थे । ज्यो-ज्यों इनकी अवस्था बढ़ती गई त्यो-त्यों ये भक्त बनते गए । 
इन्होंने वेदाध्ययन में कई वर्ष बिताये पर इनको शांति नहीं प्राप्त हुई। अन्ततोगत्वा 
संत तुकाराम के स्वप्नानुग्रह से इन्हें शांति मिली और ये वारकरी संप्रदाय के 
कट्टर अनुयायी बने। ये भक्ति व कीतेन करने में सदा मम् रहने लगे। 
ये अति सफल कवि भी थे। इन्होंने गजेन्द्रमोत्ष और खुदामाचरित्र की अनेक 
गणबूत्तों में रसभीनी रचना की । इनके कुछ रफुट पद भी उपलब्ध हें। इनकी 
प्रतिष्ठा इतनी बढ़ी कि शाहू महाराज और उनके प्रधान मंत्री बाला जी विश्वनाथ 
इनके शिष्य बने । इन्होंने १११ शओरोविश्रों में आत्मचरित लिखा जिसकी सरसता 
वण्न के परे है। एक स्वच्छंदी युवक राजगुरु केसे बना, पढ़ने में अवर्ण नीय आनंद 
प्राप्त होता है। इनके पद और शोक नादमधुर एवम्‌ रसभीने हैं । 
संत निलोबा राय पिपलनेरकर :--ये संत तुकाराम के अश्रेष्ठतम 
रवप्नानुगद्दीत शिष्य थे। वबारकरी सम्श्रदाय के भक्त-पंचायतन में इनका नाम 
है। सर्वमान्य और सर्वत्रिय पंचायतन है-संत ज्ञानेश्वर, संत नामदेव, संत 
एकनाथ, संत तुछाराम और संत निलोबा राय का। इनका उत्कठ भगवत- 
प्रेम, प्रखर वेराग्य और तीव्र काव्य-प्रतिभा गुरु के समान थी। इनकी जीवनी 
को संक्षेप में जान कर इनकी रचनाओं का रसास्वाद लेना उचित होगा | 
इनका जन्म पिंपलनेर के पास शिकऊर नामक देहात में एक सुखी व सम्दद 
पटवारी के कुछ में हुआ । पर ये असिद्ध हो गये पिंपलनेर के नाम से । 
जब ये झआठारह बष के हुए तब घर-गृहस्थी का सारा बोक इन पर आ 
पढ़ा । इनकी पत्नी कृपवती, शीलवती और सर्वथा पति के अनुकूल थी। घर 
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भी घनधान्य से समृद्ध था, गोठ गाय-बेलों से भरा था, पटवारी की 
अच्छी बत्ति थी, संक्षेप में सभी बातें अनुकूल थीं। इनका नित्य क्रम था 
प्राःःकाल स्लानादि करके पूजा में डेढ़ घंटा मप्न रहना और उसके पश्चात्‌ 
पटवारी का काम करना । कुसंयोग से एक बार ऐसा हुआ कि ये पूजा में मम्त 
थे और कचहरी में इनकी बुलाहट हुई । इन्होंने कहछा दिया कि “अच्छा आता 
हूँ, पूजा के पश्चात्‌ ।! पर विधर्मी अधिकारी इन पर क्रद्ध हुआ जिसका परिणाम 
यह हुआ कि पकड़वाकर ये कचहरी लाये गए। कचहरी से लौटने पर इन्होंने 
कुलकर्णी पद का त्यागपतन्र दिया और इश्वर की सेवा में मप्त रहने का अटल निश्चय 
किया । वे आत्मचित्र में लिखते हैं--ऐसे संसार में आग लगे, ऐसा प्रपश्च जलकर 
भस्म हो जाय जो परमाथ में बाधक होता है। यदि मैं स्वाधीन होता तो क्या 
पूजा को ऐसे बीच में ही छोड़ देता? घिककार है पराध॑न होकर जीने को । 
खोटे काम करो, किसानों को लूटो, नौच बनकर दुसरों का धन भअभ्रपहरण करो 
और अपने कुटम्ब-परिवार का पेट भरा । इससे अधिक लब्याजनक जीवन और 
कौन-सा है ? घिकार है ऐसे जीवन को ।? बृत्ति का त्याग करके भगवध्प्राप्ति के 
लिए वे चल पड़े । तब उनकी धमंपत्नी ने उनसे कहा-“आप जहाँ मी जायें मैं 
बड़ी प्रसन्नता से आपके पीछे-पीछे चलूँगी । ठाकुरजी के बिना मंदिर और जल 
के बिना कमल बनकर में नहीं रहूँगी। दीप-ज्योति के समान मेरा आपका अद्ूट 
सम्बन्ध है ।' यह सुनकर निलाजी बहुत प्रसन्ष हुए और अपना घर-बार, गाय-बेल 
सब दान करके धमपक्षो को साथ लिये उन्होंने देहू की ओर प्रस्थान किया । देहू 
में रहकर उन्होंने ज्ञानेश्वरी, नाथभागवत, नामदेव व तुकाराम के अभंगों का श्रवण- 
मनन किया | उन्हें तुकारामजी का ऐसा ध्यान छगा कि-- 


तुका ध्यान में ओर तुका ही मन में 
दीखे जन में तुका, तुका ही बन में । 
ज्यों चातक की लगी रहे लो घन में । 
नीला रटता तुका, तुका, त्यों मन में ॥ 
इस प्रकार निलोबा जल-विरहित मछली जेसे तुकाराम के दशन के लिए व्याकुल 
हो उठे। उन्हें एक धुन लग गयी कि 'तुकाराम | अपने चरण-कमल दिखाओ |” 
अन्त में उन्होंने अज्न-जल भी छोड़ दिया । तब संत तुकाराम ने उन्हें स्वप्न में 
दर्शन देकर उपदेश किया । इस प्रकार संत तुकाराम ने अपने संप्रदाय की मारा 
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निलोबा के कण्ठ में ढारू दी ओर भआज्ञा कौ कि आबाल बृद्ध नर-नारी को भक्ति 
पंथ में छगाओ । सच्छिष्य ने गुरु कौ भञ्राज्ञा साथक की । संत तुकाराम पंढरी की 
जो वारी करते थे उसे निलोबा ने जारी रखा । अब निलोबा का चरित्र तुकाराम 
के चरित्र का नय। संस्करण बना । वे कौतन करने लगे और श्रोता उनके कीत॑न में 
भक्तिविभोर होने लगे । उनकी मुखगंगा से धाराप्रवाह जेसे अभंग निकलने लगे। 
उनकी प्रासादिक और उत्स्फूत वाणी सुनकर हजारों की संख्या में श्रोता उनकी 
ओर श्राकर्षित होने लगे | उनके बेराग्य, क्षमा, शान्ति और प्रभावकारी उपदेश- 
पद्धति ने आम जनता के हृदय में घर कर लिया। संत श्रेष्ठ हकाराम जी के 
पश्चात्‌ वारकरी संप्रदाय का भ्रचार जितना इन्होंने किया उतना और कोई भी न 
कर सका । उनके ही परिश्रम से पंढरपुर के मेले में तीन-चार लाख वारकरी 
महाराष्ट्र के कोने कोने से आकर नाम-संकौतन में सम्मिलित होने लगे । सचमुच 
ही निलोबा राय ने संपूर्ण महाराष्ट्र पर भागवत धर्म का मंडा फहराया और संत 
जञानश्वर का महान धार्मिक काय पूरा किया। 


अभंग रचना :--निलोबा के १३०० सरस अ्रभंग उपलब्ध हैं। श्रीकृष्ण 
की बाल-लीलाएँ और ग्वालनविषयक अभंग अति कोमल, रसभीने और 
लोकप्रिय हैं। उन्होंमे संत तुकाराम की स्तुतिपरक लगभग ३३३ श्रभंग लिखे 
जो सुबोधता, सरलता और श्रद्धा से ओतप्रोत हैँ । उन्होंने ७०८ ओबवियों का 
ज्ानेश्वर-चरित्र भी लिखा। उनकी श्रभंगवाणी में संत तुकाराम की उत्कट 
भक्ति भरी है। अतः उनके अभंगों के आधार पर वारकरी कोत॑न करते हैं । 
बारकरी सम्प्रदाय का नियम है कि संत तुकाराम के पश्चात्‌ जो अंगों के 
रचयिता हो गये उनके अभंग पर कीतन करना नहीं चाहिए पर निछोबा इस 
नियम का अपवाद है जिससे उनकी श्रेष्ठता सहज में सिद्ध होती है । 


महिपतियोबा तहराबादकर ( १७१५-१७९० );--ये वारकरी संप्रदाय 
के भन्तिम कवि हैं । इन्होंने संत चरिश्नों का सरस प्रणयन करके भक्ति की धारा 
पृष्ठ की । इनकी जीवनी एवं वाब्मय-रचना के विषय में हम आगे चलकर विस्तृत 
लिखेंगे । अन्य चरिन्नकारों के प्िलसिले में इनसे सम्बद्ध कथन करना उचित 
दोगा । यहाँ इनका उल्लेख करना मात्र पर्याप्त है। 


तायरा खण्ड 


पहला अध्याय 
समथ रामदास 


( सन्‌ १६०८-१६८२ ) 
अकिचनवरेण्यो5पि समर्थ पद्वीं गतः । 
दासो5पि यः किल स्वामी, स साधु: फो5पि राजते ॥ 
( सुश्छोकराघव ) 

अत्यन्त निधन होते हुए भी समथथ की योग्यता प्राप्त करनेवाला, दास 
होते हुये भी स्वामी बननेवाला, इस संसार में यदि कोई साधु दै तो बह 
रामदास ही है । 

इधर पॉँच-छः सौ वर्षों में महाराष्ट्र में तथा भारतवर्ष में जो अनेक मनीषी, 
साधु और क्रांतद्रश् कवि हो गए, उनमें समर्थ रामदासजी का नाम अपनी अलग 
विशेषता एवं श्रेष्ठता रखता है। समर्थ रामदासजी संत होते हुए श्रेष्ठ कवि थे 
और लोकमंगलकारी साहित्यकार होते हुये कमंठ संघटक थे । उत्कट भक्ति, 
प्रखर प्रतिभा, गहरी व्युत्पन्नता और अधविरत कार्यमग्नता का पावनकारी संगम 
समर रामदासजी की जीवनधारा में व्गोचर होता है। परमार्थ और लोक-प्रपंच 
का सुनहरी मेल आपके चरित्र की अनूठी विशिष्टता है। साक्षात्कारी वृत्ति और 
सक्रिय लोकोन्मुखता का कांचनमणि-योग आपके जीवन में दौख पड़ता है। 
आध्यात्मिकता और विवेक्युक्त लौकिकता का सोने में सुगंध जेसा संयोग माने 
समर्थ रामदासजी का जीवनस्ोत है। आपके जीवन एवं काये पर सरसरी दृष्टि 
डालकर आपकी साहित्य-गंगा में दो-चार ड्बकियाँ लगा लेने का आनंद हम लूटेंगे । 

जीवन-चरिश्न :--समर्थ रामदासजी का जन्म सन्‌ १६०८ में जांब 
गाँव में मामूली पटवारी के घर में हुआ । आपके पिता का नाम सूर्याजी पंत 
और माता का नाम राणुबाई था । किंवदंती के अनुसार सूर्याजी पंत को सूर्योपा- 
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सनासे दो पुत्र प्राप्त हो गए थे। पहले पृत्र का नाम था गंगाधर और दूसरे 
पुत्र थे समर्थ रामदास। रामदासजी का पद्ला नाम नारायण था। बालक 
नारायण बढ़ा नटखट, दुराप्रहदी एवम्‌ कोडासक्त था। पेड़ों पर चढ़ने, नदी 
के दह में हूबने, घोड़ों पर सवारी करने और बालमभित्रों के साथ धक्का- 
मुक्की करने में बह खूब आनंद लेता था। परंतु कभी-कभी उसकी स्वाभाविक 
प्रतिभा चमक पड़ती थी | नारायण की तुलना में उसका ज्येष्ठ श्राता गंगाधर 
अधिक सयाना, गंभीर और होनहार था। नारायण की शरारतों से उसके माँ: 
बाप तंग आ गए थे । जब नारायण की अ्रवस्था सात बे की थ॑ं तभी उसके 
पिताजी इस संसार से चल बसे । घर-ग्रहदस्थी का सब भार गंगाधर पर शा 
पड़ा । वह भी अपने पिताजो जेसा देहाती लोगों को गुरुदीक्षा देने लगा । आठ 
यष के हठी नारायण ने भी अपने ज्येष्ठ बंधु से गुरुदौक्षा लेनी चाही । परंतु गंगाधर 
जी ने कहा कि तू बड़ा शेतान है, जब तक तू शांत बृत्ति धारण न करेगा तब तक 
मैं तुझे दीक्षा न दूँग। नारायण ठहरा जिदी | वह सीधा गाँव के बाहर श्री 
हनुमानजी के मंदिर चला गया और बाल भ्रुव जेसा आसन लगाकर भगवान राम 
की उपासना में मग्न हो गया । उसकी भक्ति की €ढ़ता देखकर प्रभु रामचंद्रजो 
ने उसे दशन दिया । नारायण ने अपनी टेक पूरी की । वह घर लौटा । परंतु 
उम्तका नटखटपन ज्यों का त्यों था | माता राणुबाई गिड़गिड़ाकर उससे कद्दती-- 
प्यारे नारायण, तू कब शांत होगा | तुझे कब सूम-बूक आवेगी | तू संसार 
को कुछ भी चिंता नहीं करता ।' बार-बार माता की शिकायत सुनकर हठघधर्मी 
नारायण एक दिन घर की अंधेरी कोठरी में जाकर बेठ गया । उसके गायब द्वोने पर 
माता बेचेन दो गई । खूब ढूंढ़ा पर वह न मिला। माता संयोग से उस ढोठरी 
में गई जहाँ नारायण ध्यानमम्त बेठा था | उसने अचरजयुक्त स्वर से उससे पूछा- 
'्ञारायण ! तू यहाँ क्या कर रहा है?” बाल नारायण ने तत्काल उत्तर दिया--मैं 
संसार की चिंता कर रहा हूँ ।” उत्तर सुनते ही माता अवाक्‌ हो गई । माता को 
उसकी अलौकिकता से भय द्ोने लछूगा। अ्ंततोगत्वा उसने सोचा कि जब तक 
हसका विवाह न कर दिया जायगा तब तक इसको सांसारिक सूम-बूक न 
आावेगी । माता उसे विवाहबद्ध होने के लिए कद्दती थी और बह स्पष्टता से 
नहीं? कहता था । माता के विह्वलता से विनती करने पर नारायण बड़ी धूतंता से 
विवाहमंडप में “शुभ मंगल सावधान” कहने तक खड़ा रहने को राजी हो गया। 
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उसका विवाह शीघ्र ही आयोजित किया गया । बड़ा मंडप बनाया गया । बाराती 
बड़े ठाट बाट से मंडप में जमकर थेठे । वर-वधू विवाह-संस्कार के लिए पा्टों पर खड़े 
हुए । ब्राह्मणों ने मंगलाष्टक कहना भारंभ किया । अत्येक बाराती फूला न समाता | 
पर होनहार होकर दी रहता है। ज्यों ही शुभ मंगल सावधान! शब्द ब्राह्मणों ने 
कहे त्यों ही नारायण एकाएक विवाहमंडप से बाहर भाग गया | वह वायुवेग से 
भागा और देखते-देखते अटद्श्य हो गया। श्रघटित और श्रप्रत्याशित घटना 
होकर रही | नारायण अब गंभीर रामदास बनते हें । 


तपस्या ;--नारायण सीधे नासिक की ओर चल पड़े। अनेक आपत्तियों 
को टक्कर देते हुए चार-पाँच दिनों में वे नासिक पहुँचे । वर्दों पास ही टाकली 
नामक देहात में एक गुफा थी। उसी गुफा में रहकर वे तपस्या करने लगे। 
बारह वर्ष तक उन्होंने बड़ी कड्डी तपस्या कौ। वहां संगमस्थल पर नदी के 
जल में कमर तक पानी में निश्चकऊः खड़े रहकर वे गायत्री मंत्र की उपासना 
मध्याहकाल तक प्रतिदिन करते थे। इसे दी पुरशक्षरण कहते हैं। पुरथषरण 
के श्रतिरिक्त जो समय शेष रहता उसमें वे श्री राम जय राम जय जय राम' 
मंत्र का जप करते थे। किंवदन्ती के अनुसार उन्होंने तेरह कोटि रामनाम 
का जप किया। साथ ही साथ दोपहर में नासिक में जाकर वे पंडितों के 
पास शाज्ओं ओर पुराणों का अध्ययन करते थे और वे भिक्षा मांग कर 
अपना गुजारा करते थे। पूरे दिन भर उनका एक भी क्षण आलस में 
नहीं बीतता था । इस प्रकार उन्होंने लगातार बारह चर्षों तक कठोर तपस्या 
कर भली-भांति आध्यात्मिक बहू एवम्‌ शाज्जरीय ज्ञान संपादित किया। कहते 
हैं कि प्रभु रामचन्द्र जी उनकी घोर तपस्या से प्रसन्न हुए और उन्होंने भक्त 
की आश्वासन दिया कि वे उनके धर्मोद्धार के काय में सहायता करेंगे और 
उनके मनोरथ पूरे करेंगे । श्रनंतर वे अपने को 'रामदास” कहने लगे । चौबीस 
वर्ष को अवस्था में तटखट नारायण नरौत्तम रामदास बना | 

तीथथयात्रा :---उस समय साधारणतया इहृद्ध अवस्था के लोग अपने 
जन्म को घार्मिक दृष्टि से सफल बनाने के लिए तीथयात्रा करते थे किन्तु युवक 
रामदास का. उद्देश्य कुछ और था । तीथंयात्रा करते हुए रामदास जी देश-स्थिति 
का एवम्‌ हिंद समाज को अवनति का सूद्रम अवलोकन करना चाहते थे और 
अन्ततोगत्वा वे उसमें सफल द्वोकर रहे । थे सवप्रथम काशी गए । थहां करे 
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दिनों तक रहे । हनुमानधाट पर उन्होंने हनुमान जी की मूर्ति स्थापित की । वहां 
से अयोध्या होते हुए वे हरिद्वार और बदरीनाथ गए। लौटते समय वृन्दावन, 
गोकुल व मथुरा में देवदशन व भ्रमण किया । तत्पश्चात्‌ वे चित्रकूट होकर द्वारका 
गए । किंवदन्ती के शअ्रनुसार एक भील ने उन्हें एक घनुष और एक दण्ड सेंट- 
स्वरूप दे दिया | यह दण्ड सज्ञनगढ़ में अभी तक देखने को मिलता है। बाद 
में वे महाराष्ट्र लौटे तथा घर जाकर ब्रद्धा एवम्‌ अंध माता का दशन किया। 
अत्यधिक शआगप्रह करने पर भी वे घर में न ठहरे और पुनः दक्षिण की ओर चल 
पड़े । वे सीधे रामेश्वर तक गए । उन्होंने यात्रा करते समय कई पवित्र स्थलों पर 
मठ स्थापित किये । मठां की सूची में प्रयाग, श्रयोध्या, मथुरा, काशी, केदार, 
द्वारका, रामटेक, रामेश्वर, तिलुंगण, श्रीरंगपट्टण, सूरत, रायचूर, इत्यादि महाराष्ट्र 
के बाहर के नगरों के नाम मिलते हैं । उपयुक्त मर्ठों पर उन्होंने निपुण एवम्‌ लछोक- 
संप्रहकारी महंतों की नियुक्ति की थी । महन्तों को श्री रामदास जी ने रुवयं शिक्षा 
दी थी | गुरु जी के आदेशानुसार ये मदहन्त धार्मिक शिक्षा का प्रसार कर अपना 
संप्रदाय बढ़ाते थे । 


यात्रा में श्री रामदास मण्डली जमाकर उसे रामोपासना का उपदेश देते थे। 
श्री रामदास गाते बहुत अच्छा थे। आपने गायनकला की भूरि-भूरि प्रशंसा की 
और जनता को जागृत करने में उसका खूब उपयोग किया । पूरे भारत का सुक्ष्म 
निरीक्षण कर वे सन्‌ १६४४ में महाराष्ट्र लोटे । इस प्रकार देशभ्रमण करने का 
फल यह हुआ कि श्री रामदासजी को देश एवम्‌ हिंदू समाज की अवनति का 
यथार्थ ज्ञान हुआ जिससे अपने हिंदू समाज की धार्मिक एवम्‌ आधिभौतिक उन्नति 
करने की तिलमिलाहट उनमें उत्पन्न हुई और वे तत्काल घर्मोद्धार तथा समाजोद्धार 
करने में जुट गए । आपने आत्मविश्वासपूण प्रतिज्ञा की-- श्री शमचन्द्रजी के चरण- 
कमरों को अपने हृदय में स्थापित कर मैं अखिल संसार का उद्धार करूँगा | इन 
दुःखपीड़ित दौन जनों की मैं तत्काल सहायता कहूँगा। श्री रामप्रभु का यह दास 
पवित्र हुआ है। अब कौन पतित रह सकता है?” हिंदू समाज की दीन द्वीन 
दुर्दशा देखकर श्रीरामदास जी इस निर्णय पर पहुँचे कि बिना न्‍्यायी और स्वघम- 
निष्ठ राजा के धर्मोद्धार या समाजोद्धार करना सम्भव नहीं है । स्वराज्य के बिना 
“हिंदू जनता अपने बल पर खड़ी नहीं दो सकती । अतः किसी भावी स्वराज्य- 
संस्थापक के सद्दारे या आश्रय में वे अपना कार्य शुरू करना चाहते थे । संयोग से 
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इसी समय सरदार शाहजी भोंसले गुप्तरूप से स्वराज्य की स्थापना करने में लगे 
हुए थे। कहते हैं कि उनकी श्रीरामदासजी से नासिक पंचबटो में पंद्रह य्ष पूरे 
मेंट हुई थी । इधर श्री रामदास अपने धर्मकायं के लिए सुरक्षित एवम्‌ सुयोग्य 
स्थान दूँदने में व्यस्त थे । उनकी कण-परम्परया पता लगा कि सरदार शाहजी का 
अधिकृत प्रदेश कृष्णा नदी के किनारे पर ही है। बस, श्री रामदासजीन मसूर 
प्रांत में श्रपना कार्यजाल फेलाना तय किया। वे सन्‌ १६४५ में मसूर में 
जाकर बसे । चंद वर्षों में वे समर्थ कहलाते हैं । 


मसूर में रहकर वे कोदण्डघारी भ्रीरामचंद्र और बलभीम हनुमानजी की 
उपासना में लोगों को प्रश्ृत्त करने का जी-जान से प्रयत्न एवं प्रचार करने लगे । 
चन्द वर्षो में उन्होंने ग्यारह गाँवों में बलभीम की विशिष्ट मूर्तियों की प्रतिष्ठा 
की । स्वामी रामदासजी द्वारा स्थापित बलभीम की प्रतिमाएँ पाँव के नीचे दबाया 
हुआ राक्षस” इस स्वरूप की थीं। उन्होंने यह उद्दीपक प्रतीक जान-बूमकर जनता 
की उपासना के लिये रखा। वे सचमुच चाहते थे कि दुष्ट राक्षतं का नाश कर 
घम की रक्षा करनवाले बलभीम की उपासना से द्विंदू लोग कुछ बल प्राप्त करें । 
बलोपासना के वे सच्चे समर्थक थे । दिन-प्रति-दिन उनका रामोपासना का सम्प्रदाय 
बढ़ने लगा । उनके शिष्य बढ़ने लगे। उन्द्ंने अपने प्रत्येक म5 में अखाड़े की 
व्यवस्था की थी जहाँ शिष्य और अन्य प्रामवासी व्यायाम के रूप में लाठी-काठी 
घुमाना, तलवार और भाला चलाता व फेंकना इत्यादि की शिक्षा प्राप्त कर प्रतिकार 
करने की क्षमता बढ़ाते थे। इससे नवजवान हिंदुओं में संघटन बढ़ा और धमे 
का एवं देश का पुनरुद्धार करने के लिये वे कटिबद्ध हुये। इस प्रकार उनके 
शिष्य और अनुयायियों की संख्या दिन-प्रति-दिन दुयुनी होती गई और महाराष्ट्र 
में चारों ओर उनकी कोर्ति फेल गई । संतश्रेष्ठ तुकारामजी ने उनसे भेंट की और 
वे परस्पर की योग्यता भली भाँति जानने लगे। सारे देश के बड़े-बड़े सा३ और 
मद्या पुरुष ध्याकर उनका उपदेश और माग-दशेन आआप्त करने लगे । श्री रामदासजी 
की लोकसंग्रह करने में अदभुत सामथ्य देखकर लोगों ने उनको 'समथ” कहना 
प्रारम्भ किया और तभी से वे सम रामदास नाम से प्रसिद्ध हुये । श्रीरामदासजी 
ने स्वयम्‌ 'समर्थ' की इस प्रकार व्याख्या कौ--जो महव्यक्ति अनेक छोगों का 
संचालन करता है और उनको छोक्रोद्धार के काम में छगा रखता है वही अपने 
बिवेक के कारण समये की पदयी प्राप्त करता है ।? दूसरे स्थल पर आप कहते हैं- 
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जो अपंच एवं परमार्थ में क़ृतायथ है वही समर्थ कहलाता है ।” संक्षेप में जो 
दूसरों को समथ बनाता है, जो दुबल प्रापंचिकों को आशा को किरण बताशर 
उनमें उत्साह तथा बल का संचार करता हे वह सम कट्दलाता है। लोकसंभह 
करके लोकोद्धार करना समथपन की कसौटी है। भ्री रामदासजी कोदण्डधारी प्रभु 
राम को समर्थ कहते थे अतः समथ संप्रदाय का अथ हुआ प्रभु राम का सम्प्रदाय । 
आप अ्राजन्म ब्रह्मचारी रहे । आपके हृदय में ज्ञान, भक्ति और वेराग्य उमड़ते 
थे। आप योगी और महासंत भी थे । परन्तु यह पूछा जा सकता है कि आपको 
प्रपंच का ज्ञान केसे हो गया था या हो सकता था ? हम साधारण जन व्यक्तिगत 
गृहस्थी को द्वी प्रपश्च॒ कहते हें । परन्तु श्री रामदासजी ने 'दासबोध' में ( अपने 
सवश्रेष्ठ प्रंथ में ) प्रपव की नई और सुधरी हुई व्याख्या को है। जब वे कहते हें 
कि यदि आप प्रपश्च का त्याग करके परमार्थ करने की चेष्टा करेंगे तो दुखी 
होंगे तब प्रप्थ की बिलकुल भिन्न व्याख्या वे करते हैं। आपके अनुसार 
जीवनयापन का साधन या धंधा ही प्रपथ्च है। वे चाहते थे कि आ्रार्थिक दृष्टि से 
प्रत्येक व्यक्ति झ्लात्मनिर्भर बने । ऐसे आात्मनिभर व्यक्तियों की संघटना वे करना 
चाहते थे। प्रचलित सम्प्रदायों की कड़ी आलोचना करनेवाले श्रीरामदास नये 
सम्प्रदाय के संस्थापक क्यों और केसे बने ! समय की माँग थी कि कोई अनुशासित 
संघटना हिंदू समाज का उद्धार करे। विशेषतया जब परधर्मीय राजशासन 
धर्म तथा समाज को नष्ट-श्रष्ट करने पर तुला था तब उसका भ्रतिकार सामाजिक 
संघटन से ही हो सकता था । इस व्यावहारिक तथ्य को अनुभव करके श्री रामदास 
जी ने 'समये सम्प्रदाय” की स्थापना की। केवल सम्श्रदाय-स्थापक बनने की 
लोकेषणा से उन्होंने सम्प्रदाय प्रवर्तित नहीं किया था । सम्प्रदाय उनके लिए 
साधन था साध्य नहीं । वे तो निस्प्ृद्तता एवं निरपेक्षता की मूर्ति थे। कहते हैं 
कि उन्होंने सारे भारतवर्ष में ग्यारह सौ मठ स्थापित किये थे । 


मद्दाराज शिवाजी की दीक्षा ;:--हम लिख चुके हें कि श्री समथ के 
पहले संत तुकाराम महाराष्ट्र के अन्य भागों में (पुना की ओर) बहुत प्रसिद्ध थे | 
महाराज शिवाजी उन्हें श्रपना गुर बनाना चाहते थे। जब शिवाजी ने संत 
शिरमौर तुकारामजी से प्राथना की कि आप मुझे भपना शिष्य बना लें तब 
तत्काल उन्होंने उत्तर दिया कि इस समय मेरे देखने में जितने संत और साधु 
हैं उनमें समर्थ रामदास ध्याप जैसे राजा के गुरु बनने के लिए सुयोग्य हैं। 
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उन्हीं को अपना गुरु बनाकर जन्म साथंक कौजिए। संत तुकारामजी के 
उपदेशानुसार महाराज शिवाजी ने तत्काल समर्थ को अपना गुरु बनाया और 
उनसे मंत्रदीक्षा प्राप्त की। समथ के महत्व का यह बहुत बड़ा प्रमाण है। कहने 
को आवश्यकता नहीं कि श्री समथ के समान योग्य एवम्‌ दूरदर्शी ग्रुरु के 
मिलने पर महाराज शिवाजी में दुना बल और चोगुना उत्साह उमड़ पड़ा और 
वे स्वराज्य-स्थापना में शीघ्र ही यशरवी हुए। स्वराज्य-संस्थापक मद्दाराज 
शिवाजी स्वभाव से धार्मिक एवम्‌ भावुक थे । आप सत्वगुणों की मूर्ति थे। एक 
बार आप के मन में वेराग्य की लद्दर पेदा हुईं। आप उदासीन बने ओर राज 
का शासन त्यागकर गुरुभक्ति के लिए उतावले बने । इस विरक्त मनोव्यथा में 
महाराज शिवाजी ने गुरु को पत्र लिखा । श्रीसमर्थ ने उक्त पत्र उठाकर पढ़ा। 
उसमें लिखा था--'मैंने आजतक जो राज्य स्थापित किया है वह सब गुरुदेव के 
चरणकमलों में अर्पित कर अ्रब में गुरुदेव की सेवा में मप्त होना चाहता हूँ | कृपया 
आज्ञा दीजिए ।! समथ महाविरागी एवम्‌ तत्वदशीं ठहरे । उन्होंने तत्क्षण उत्तर 
दिया-- 'राज्य करना तो क्षत्रियों का धम है। तुम सुचार रूप से शासनप्रबंध 
करके प्रजा को सुखी करो यहद्दी मेरी सबसे बड़ी सेवा है ।? उक्त पत्र में ही श्री 
समथ ने उन्हें ऋषि वशिष्ठ द्वारा राजा राम को दिये उपदेश का सविस्तार क्रथन 
किया और अंत में प्रजापालन करने का आदेश दिया। कहने की आवश्यकता 
नहीं कि उक्त उपदेश का अपेक्षित परिणाम महाराज शिवाजी पर हुआ और 
उन्होंने झत्युपयत प्रजापालन का काय बड़ी लगन से किया । 


सन्‌ १६८० में जब सच्छिष्य शिवाजी महाराज की शोचनीय भृत्यु हो गः, 
तब श्री समथ बहुत व्याकुल हुए । वास्तव में श्री समर्थ विरक्त साधु थे परंतु 
स्व॒राज्य-संस्थापक एवम्‌ हिंदुओं के उद्धारकर्ता महाराज शिवाजी की अकाल 
मृत्यु ने उनके हृदय पर अमिट घाव किया | उनका शोक उदासीनता 
में परिणत हो गया और उन्द्ोंने अपनी कोठरी के बाहर निकालना कत्तई 
छोड़ दिया | वे सदा भगनद्धूजन में मग्न रहने ऊंगे। महाराज शिवाजो के 
वीर एवम्‌ उत्तराधिकारी पुत्र संभाजी के अ्रनुचित कृत्यो को सुनकर वे भरत्यधिक 
व्याकुल हुए । संभाजी को ठीक मांग पर लाने की तड़पन से द्वी उन्होंने उसको 
एक उपदेशपूण पत्र लिखा। उन्होंने और बातों के साथ यह भी उपदेश दिया 
कि अपने सुयोग्य पिता ( महाराज शिवाजी ) के समान मराठों को एकत्र करने 
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का और महाराष्ट्र धमम का प्रचार करने का पवित्र काये करते रहो । तात्पर्य यही 
था कि संभाजी सारे भारतवष में स्वराज्य की वृद्धि करे और हिंदूधर्म की सब 
प्रकार से रक्षा एवम्‌ संवधना करे । परंतु हिंदू समाज के दुर्भाग्य से उक्त पत्र 
का मदोन्मत संभाजी पर कुछ भी प्रभाव न पड़ा। श्री समर्थ को मनोव्यथा 
बढ़ती गई । जब उनका स्वर्गारोहण होने लगा तब उनके सब शिष्य बालकों की 
तरह रोने लगे । श्री समथ ने व्यथित अंतःकरण से कहा कि क्या इतने वर्ष मेरे 
साथ रहकर मृत्यु से डरना ही आपने सीखा है !” शिष्यों ने कहां कि आपको 
सगुण मूर्ति हम अब न देख सकेंगे। हम लोग किसके साथ भजन और 
बातचीत करेंगे 2? श्री समर्थ ने उत्तर दिया कि 'मेरे बाद जो शिष्य मुमसे उपदेश 
लेना चाहें वे मेरा 'दासबोध' ग्रंथ ध्यानपूवंक पढ़ें ।” इसके पश्चात्‌ भगवान 
रामचंद्र का भजन करते व सुनते हुए माघ वद्दी नवमी सन्‌ १:८१ को श्री 
समर्थ ने देह का त्याग किया । उनझी समाधि सल्लनगढ़ पर है जहाँ प्रति वर्ष 
सहस्लों' भक्त दर्शन के लिए एकत्र होते हें । 

समर्थ की साहित्य-सृष्टि:--समर्थ की काव्य-सष्टि बहुत विस्तृत एवं 
विविध है। जेसे-जैसे उनके जीवन का विकास होता गया, जसे-जैसे उनके 
जीवन की समृद्धि बढ़ती गई वेसे-वेसे उनकी काव्य-रचना भी संपन्न, विविवतापूण 
झौर समाजोपकारी बनती गई । एवं उनका जीवन और काव्य-रचना परस्पर 
सम्बद्ध हैं। साधारणतया उनकी काव्य-रचना के तीन कालखण्ड माने जाते हें । 
उनके जीवन में तपस्या का खण्ड बारह वर्ष से चौबीस बष तक था । वे टाकलो में 
तपस्या और अनुप्नान कर रहे थे। उनका हृदय प्रभु राम के साक्षात्कार के लिए 
जलसे बिलग मछली जेसा तड़प रहा था। उनका हृदय अतोव कोमल एवं संवेदन- 
शील हो गया था । ऐसे समय में अ्रन्त:स्फूत कविता की रूष्टि होनी स्वाभाविक थी। 
उन्होंने अपने हृदय की आतंता “करुणाष्टक' की रसीली रचना करके प्रगट की । 
भवभूति की उक्ति 'एको रसः करण एव! करुणाप्टक को पढ़ते समय सार्थक प्रतीत 
होती है। करुणाप्टक का अथे है रुलानेवाली कविता । इन 'छोकों में समर्थ की 
तिलमिलाहट भरी हुई है। इस फुटकर 'छोकरचना में कवि के श्राभ्यन्तरिक 
भक्तिभावों की प्रभावकारी अभिव्यक्ति दिखाई देती है। अष्टक का अर्थ है श्राठ 
छोको का एक वग या शटंखला, परन्तु यह नियम सब करुणाष्टकों पर नहीं घटता। 
प्रारम्भ के करुणाष्टकों में आठ ही छोक हें परंतु आगे कहीं-कहीं दस-बारह अथवा 
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बीस भी शछोक हैं | किन्तु 'प्राधान्येन व्यपदिश्यते” न्याय के अनुसार ये करुणाष्टक 
कहलाये । इन अष्टकों की संख्या २५० के लगभग है। इनकी रचना संस्कृत 
के भुज॑गप्रभात, शालिनी, शादूलविकीडित, इन्द्रवज्ना, ह्रतविलंबित, शिखरिणी 
इत्यादि बृत्तों के अनुसार है। समथ को भुजंगप्रयात बृत्त अति प्रिय था | आगे 
चलकर आपने इसका प्रयोग बहुत किया है। अतः इन अटष्टकों में भुजंगप्रयात 
की प्रमुखता होनी स्वाभाविक है | सब अष्टकों में प्रभु रामचन्द्रजी आलंबनस्वरूप 
हैं। सामान्यतः प्रपश्ची लोग लोकिक हानि-लाभ के लिये ही रोते हैं । ऐट्विक 
सुख की प्राप्ति ओर दुःख निवृत्ति के लिये भगवान्‌ को प्राथना करते हैं | परंतु 
युवक रामदास प्रभु राम के दर्शन के ल्ये रो पड़े । बिछुड़े हुए बालक जेसे भप्न 
हृदय से शोक करने लगे। उनका शोक ही शछोक के रूप में प्रकट हुआ जेसे 
आयकवि वाल्मीकि का हुआ था। इन करुणाष्टकों की दूसरी विशेषता है कि 
कवि की युवावस्था के प्रबल भावों का यह स्वाभाविक उद्रेक एवं आविष्कार 
है । महाकवि वडसवर्थ ने काव्य की व्याख्या की है कि कविता प्रबल भावनाओं 
का नेसर्गिक आविष्कार है। मेरी नम्न राय में यह व्याख्या करुणाष्टकों पर 
शब्दशः घटती है। इनमें कवि ने अपनी आन्तरिक अवस्था का अनुभूतिपूर्ण 
और भावपू्ण निवेदन किया है। असहायता, विवशता, झातंता और करुणा 
इनमें उमड़ पड़ी हैे। कहीं-कहीं कवि ने दास्यभक्ति का रसभीना परिचय 
दिया है । कहीं-कहीं राम के प्रति कृतन्ञता का प्रदर्शन है। कतिपग अष्टकों में 
कसे, उपासना, ज्ञान, वराग्य, अनुताप इत्यादि आध्यात्मिक विषयों का 
भावोत्पादक विवेचन है । कई अटष्टकों में प्रपश्ची लोगों को व्यवह्ाारोपयोगी शिक्षा 
है। एक स्थल में उन्होंने स्वयं को लघु कवि कद्दा है। यथ्यपि यह उनको नम्नता 
थोती भी यह नाम उस समय में शब्दशः साथ था। संक्षेप में कद्णाष्टक 
नवोदित कवि की रसभीनी रचना है। जेसी अवस्था बैसी कविता का यह उत्तम 
उदाहरण है । 


लघुरामायण :--इसी काल में कवि ने लघुरामायण की सफल रचना 
की । यद्द रचना संस्कृत के प्रमाणिका बृत्त के अनुसार है। प्रभु राम के दर्शन 
के लिए उनका हृदय केसे तड़प रहा था और वे उनको क्यों श्रेश्नतम देव मानते 
थे, इत्यादि का रसभीना वर्णन पाठकों को प्रभावित कर देता है । 
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पुराना दासबोध :--श्री रामदासजी ने दो 'दासबोध? प्रंधों का प्रणयन 
किया । पहला है इक्कीस समार्सो का दासबोध, जिसको पुराना दासबोध कहते हैं । 
समास का अर्थ है प्रकरण | दासबोध का श्रथहै दास (रामदास) द्वारा दिया हुआ 
बोध अथवा दास (भक्त) के लिए बोध । दोनों हो श्रर्थ उपयुक हैं | पुराने दासबोध 
की रचना करुणाष्टक के साथ द्वो रद्दी थी। उसको करे पंक्तियों से सिद्ध होता है 
कि कवि रामदशन के लिये अतीव बेचेन थे और उनकी चेष्टएँ जनता को पागल 
जेसी प्रतोत होती थीं। अतः यह रचना उनकी पूर्वावस्था की ही है। 
परमाथ का विवेचन इसका प्रमुख विषय है। युवक कवि के प्रौढ़ श्राध्यात्मिक 
ज्ञान की कलक इसमें दृग्गोचर होती है । इसकी निवेदनशेली संवादात्मक दे । 
शिष्य गुरु से श्रध्यात्म के बारे में बार बार प्रश्न पूछता है और गुरु उत्तरों से 
उसका समाधान करते हैं । यद्द काव्यमय संवाद बड़ा रोचक है। इसमें उपासना 
का सांगोपांग विवेचन है । कवि स्वानुभूति के बल पर कद्दते हें कि जिसकों प्रभु 
राम के दशन की उत्कट दृच्छा है उसको “श्रीराम जय राम जय जय राम! मंत्र का 
जप करना चाहिये । इसमें शब्दज्ञान की अपेक्षा उपासना का अधिक महत्व है । 
प्रपण्त और परमाथ, विवेक और वेराग्य, भेद और अभेद का मार्मिक विवेचन 
है। युवक कवि ने स्पष्ट कहा-- जिसे परमार्य-साधना करनो है उसने प्रपश्न का 
पूर्णतया त्याग करना चाहिए ।? भविष्य में अपने भ्रनुभव के बल पर रामदासजी 
ने अपने उक्त मत में काफी संशोधन किया। कवि ने अतीव ओजपुण्ण शेली में 
कथनी और करनी में अ्रभेद रखने को कहा । वक्ता और श्रोता की बड़ी मार्मिक 
व्याख्या कबि ने एक समास में की । यह प्रंथ समर्थ सम्प्रदाय को स्थापना होने 
के पूतं लिखा गया था। इसमें लेखक प्रपश्च का कष्टरर विरोधी दिखाई देता है 
परंतु नये और प्रमाणित दासबे)घ में उसने सजगता से प्रपश्च करने की अश्रनुमति 
दी है। यह प्रंथ भावी बृहत प्रन्थ का प्रारूप है। दोनों का स्वरूप, शेली 
एवं विवेच्य विषय प्रायः एक से हैं । इसमें कवि के विचारों की अपरिपक्कता है जो 
अवस्थानुरूप ही थो । 


तीर्थाटन खण्ड की रचना :--समथ ने तीर्थाट्न के निमित्त देशश्रमण 
करते समय सामयिक लोकस्थिति के जो दृश्य देखे वे अत्यन्त करुणाजनक व 
डद्देगजनक थे । अतः उनकी इस काल की रचना प्रायः करुणरस से श्ोतप्रोत है । 
मध्यकाल के भारतीय संतों में रामदासजो की एक अ्रद्वितीय विशेषता यद्द दे कि 
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उन्होंने आँखों-देखी लोक-दुदंशा का वास्तविक एवं प्रभावकारी वर्णन अपने काव्य 
में किया | वे निरे श्रव्यात्मवादी छोकपराड्मुख संत नहीं थे। हिंदुओं की 
सवमुखी अवनति से दुखी होकर उन्होंने काव्यरचना की या यों कद्दिए कि अपनी 
हत्पीड़ा व्यक्त की। “आसमानी सुलतानी” नामक दीघ काव्य में फसल, वतन, 
घन व पतिब्रता की प्रतिष्ठा का गुंडों द्वारा केसे नाश किया जाता था और अवर्षण, 
भुखमरी, निर्वासन, पराधीनता, हिंदुओं के मंदिरों का भंजन ओर हिंदू:ज्लियों का 
अपहरण इत्यादि का हृदय को हिला देनेवाला भावपूर्ण चित्रण है। लोगों को 
खान के लिए एक कण भी मिलना कठिन था। किसान रात-दिन कष्ट उठाते 
थे परंतु भुखमरी से उनकी मुक्ति नहीं थी। गुण्डे इतने सामथ्येशाली थे और 
राजसत्ता का उन्हें ऐसा आश्रय प्राप्त था कि वे दिन-दहाड़े हिन्दुओं के घर में 
घुसकर युवतियों का अपहरण कर लेते थे । न्याय का नामोनिशान नहीं था । जिसकी 
लाठी उसकी भस वाली जंगली नीति का व्यवहार होता था । दरिद्रता इतनी व्याप्त 
थी कि एक पसे के लिये भी लोग परस्पर सिर फोड़ते थे । लोग ऊपर से तो भले 
आदमी दिखते थे परंतु जूते चुराने का हीन कम करने में भी नहीं हिचकिचाते 
थे। आँगन में कपड़े और वद्ध सुखाना भी निरापद नहीं था अतः भावुक 
कवि व्याकुल हृदय से कहते हें---'हे करुणासागर भगवंत ! तू हमारी किस मर्यादा 
तक अमि-परीक्षा करना चाहता है १ में तो इस जीवन की अपेक्षा झृत्यु को ही 
अच्छा मानता हूँ ।” उपयुक्त दीघ कविता का नाम ही सूचित करता है कि मुसलमान 
सुल्तानों का शासन द्विंदू अजा के लिए आसमानी आफत के समान भयावह था । 
जैसे भूचाल अथवा जल-प्रल्यादि प्राकृतिक प्रकोपों से मानव भयभीत एवं त्रस्त 
होते हें वेसे ही उस काल में वे शासकीय जुल्म के मारे हो गये थे । इसी समय में 
श्री रामभदासजी ने 'परचक्र-निरूपण” नामक दूसरा दीघ काव्य रचा। इसमें भी 
तत्कालीन परिस्थिति का वास्तविक एवं भयंकर वण्णन है । हिंदुओं के बहुमुखी पतन. 
का ददभरा शब्दचित्र कवि ने सरसता से खींचा है। हिंदुओं में व्याप्त अनेक 
मत-मतान्तर और सम्प्रदायों की बहुलता एवं परस्पर विरोध देखकर स्वामीजी 
का हृदय उमड आया । उन्होंने लोगों की उपदेश दिया कि 'ऐसी विषम श्रवस्था 
में कोदण्डघधारी राम की ही उपासना करके अपने धम एवं देश का उद्धार करना 
चाहिये ।” एवं उन्होंने यथाथवादो कविताओं की सरस रचना करके दोन-दीन 
हिन्दुओं की अपनी भयानक दुदंशा का परिचय कराया और उक्त दुदंशा नह 

रने के लिए उन्हें सचेत किया । 
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धर्मोद्धार खण्ड की रचनाएँ :--पूरे देश का भ्रमण करने पर हिंदुश्नों 
में चेतन्य और उत्साह फूकने के उदात्त ध्येय से प्रेरित होकर समर्थ रामदास 
ने रामायण के सुंदर काण्ड और युद्ध काण्ड की वीररसयुक्त प्रभावकारी रचना 
की । प्रतापी कोदण्डधारी प्रभु राम का अ्रनन्य भक्त बलभीम हनुमान दास भक्ति 
का आदश हैं। परन्तु उसकी दास-भक्ति दुबल एवं बुद्ध नहीं थी। वह प्रतापी 
और पराक्रमी थी | इसलिए समथ के काव्य के कोदण्डघधारी राम और प्रतापो 
हनुमान वण्य विषय अथवा नायक बने । ध्यान में रखने की बात है कि रामायण 
के सात काण्डों में केबल उपयुक्त दो काण्डों पर ही उन्होंने स्लाभिप्राय रचना की । 
महाबली इनुमान और प्रभु राम का बल, पराक्रम, शौय और दुष्ट राक्षसों का 
नाश करना इत्यादि उत्साहप्रद, स्फूर्तिप्रद, गुण का दीन-हीन हिंदू समाज को 
दिग्दशन कराने के लिए इन दो उपयुक्त काण्डों को रचना उन्होंने की । हिंदुओं 
में प्रतिकार करने की एवं युद्ध को प्रवृत्ति जगाने के उद्देश्य से ही इन दो काण्डो 
की सृष्टि की गई थी । सुंदर काण्ड का नायक है प्रतापी हनुमान । उन्होंने अ्रकेल्े 
लंका जाकर सीता का शोध किया और लंका का दहन किया । इन कूृत्यों का 
वीररस से भीना हुआ वणन सुंदर काण्ड में समर्थ ने किया । इस काण्ड के कुल 
शोक १४२ हें। ब्ृत्त भुजंगप्रयात हैं । लंकादहन का भयानक वणन हैं। महाबली 
के पराक्रम का उत्तेजक वणन है । अन्त में महाबली हनुमान जेसे प्रतापी रामभक्तों 
के पुनः अचतार के लिये प्रार्थना है। युद्धकाण्ड का नायक है कोदण्डधारी राम 
प्रारम्भ में ही सम ने श्रीराम की कथा के श्रेष्ठत्व का प्रतिपादन किया । 
श्रीसमर्थ रामदास कोदण्डधारी राम को सब देवों में श्रेष्ठ मानते थे क्योंकि 
उन्होंने अन्य सब देवों को रावण के बन्धन से मुक्त किया था। श्रीराम श्रोर 
रावण के सेन्यदलों में हुए युद्ध का वर्णन भी अनूठी चीररसयुक्त शेली में किया 
गया है । इन्द्रजीत और लक्ष्मण, राम और रावण के संवाद वीररस से ओतप्रोत 
हैं। कहों कहीं रौद्रस की कलक दिखाई देती दे। कवि किसी भी घटना का शब्द 
चित्र खींचने में निपुण है। उक्त युद्ध का वर्णन करते समय कवि महाशय सामयिक 
राजनीति पर व्यंग करते हैं और हिंदुओं को दुष्ट शासकां के विरुद्ध लड़ने को 
कहते हें । सीता की शुद्धि का, राम के राज्याभिषिक का और अ्रयोध्या के 
जनजीवन का बड़ा रोचक एवं भावपूण वणन है। संक्षेप में यह लोकमंगलकारी 
काव्य का आदश है । 
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मन के ज्लोक :--यह मुक्तक काव्य है। इसके २०५ फुटकर शछोद हैं । 
कहीं कहीं अपवाद के स्वरूप चार से अधिक होक भी एक द्वी विषय का 
प्रतिपादन करते हें । तो भी इसका स्वरूप मुक्तक ही है| मुक्तक के दो भेद होते 
हैं । एक पाव्य भर दूसरा अ्रगीत। पाठ्य मुक्तक गेय याने गाने लायक होता है । 
प्रगीत में भावातिरेक अधिक होता है। पाठ्य में बिचार का सन्तुलन द्वोता है । 
प्रायः पाठ्य मुक्तक सृक्तियों के रूप में होता है । मन के शोक पाठ्य मुक्त हें । 
इसमें नीति ओर ब्रह्मश्ञान-विषयक विवेचन है । कई गानेवाले इन श्छोकों को बड़ी 
मधुरता से गाते हैं । हिंदुओं की प्रश्कत्ति परमाथ की ओर मोड़ देने के निश्चित 
उद्देश्य से द्वी मन के श्छोक” की रचना की गई थी। उन दिलों में मुसलमान 
फकीर सुबह में अपने घम का प्रचार करने के उद्देश्य से गीत गाते हुए गाँवों में 
धमते थे और भोले-भाले हिंदू उनके गीत बड़ी चाव से सुनते थे। कई लोगों पर 
इस्लाम के सरल तत्वों का असर भी होता था। श्रीराभदास जेंसा कहर 
धर्माभिमानो उस घटना को आँखें मूंद कर केसे देख सकता था ? अतः उन्होंने 
उसका प्रतिकार करने की युक्ति सोची । रामदासजो “जेसे को तेसा'-सिद्धान्त के 
कष्टर समर्थक थे । उन्होंने अपने शिष्य कल्याण को एक रात्रि में कागज, दवात 
और लेखनी लेकर बुलाया । कल्याण लिखने के लिये बेठे और श्री रामदासजी 
की मुखगंगा से “गणाधोश जो इश सर्वागुणां चाः चरण अवाह्वित हुआ । गुरु 
कहते थे और शिष्य लिखता जा रहा था। केवल ढाई घण्टों में २०५ शछोकों 
की रचना पूरी हुईं। सचमुच रामदासजी आशुकवि थे | सब शछोको का 
वृत्त भुजंगप्रयात है। प्रातः काल में उन्होंने अपने शिष्यों को श्राज्ञा दी कि वे 
गाँवों में जाकर उन शोक को प्रत्येक द्वार के सामने ऊंचे छ्वर में कहें और 
अन्त में 'जय जय रघुवीर समथ” घोष करके भिक्षा स्वीकार करें । 


वाघ्तव में 'मन के शहोक! सफुट रचना है | तो भो क० ऊू० रा० पांगारकरणजी 
ने उनका विषयानुसार विश्लेषण किया | पहला 'छोक वन्दना पर है और भ्रन्तिम 
दो 'छोक उपसंद्वारात्मक हें । आरारम्भ में और अन्त में श्रीराम को ही उपासना 
है । शेष 'छोकों में राचव का भक्त बनने का उपदेश ओर दिग्शन है। शोक 
नं० २ से २० तक भक्त की भूमिका बनाने के लिए विवेक और वेराग्य का 
उद्बोधन है। 'छोक २८ से १३५ तक सगुण उपासना के द्वारा राधव के पथ पर 
चलने का दिग्दशन किया है | छोक १३६ से १५४ तक निगुण का विवेचन है । 
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१७५ से २०३ तक सगुण निगुणातीत शुद्ध स्वरूप का वणन है। अन्तिम 
'होक में पाठ की फलश्रुति है। यदि बारीकी से देखा जाय तो इनमें निम्नलिखित 
विषयों का विवेचन मिलता है । ( १ ) रामनाम का महत्त्व ( २ ) अनन्य भक्ति 
की महिमा ( २ ) सत्संग ( ४ ) विचार और उच्चार की एकता (५ ) इन्द्रिय- 
दमन (६ ) परोपकार (७ ) ब्रह्म निर्पण ( ८ ) श्री सदगुरु के लक्षण 
(९ ) विदेही स्थिति ( १० ) स्वधर्माचरण, इत्यादि । 


अपने मन को द्वी उपदेश क्यो दिया ?;--प्रपश्च में फेंसने तथा उससे 
मुक्ति का प्रधान कारण मन ही है। अतः दूसरों को उपदेश करने की अपेक्षा 
पहले अपने मन को सुधारना आवश्यक है । रामदासर्जा का सिद्धान्त था कि पहले 
आचार बाद ठच्चार । अपना मन वश में लाये बिना दूसरों को उपदेश करने की 
ढिठाई वे नहीं करते थे । अतः उन्हेंने अपने मन को ही उपदेश दिया । उनके 
जैसे महापुरुष का मन विश्वमन की भाँति विशाल द्वोता है। इसलिये उन्होंने 
अपने मन के द्वारा जन-मन को दी उपदेश दिया है। यह स्फुट काव्य अनुभूति 
से ओतग्रोत है । राभदासजी अनुभूति के बिना कुछ नहीं लिखते थे, इतना ही नहीं, 
अनुभूतिशन्य काव्य को वे काव्य नहीं कद्दते थे। संक्तेप में उक्त सफुट रचना 
में झ्राभ्यंतरता और बोध का बेजोड्‌ संगम है । 


दासबोध :--जैसे गोस्वामी संत तुलसीदास जी का नाम उच्चार करते ही 
उनकी सर्वोत्कृष्ट रचना रामचरितमानस आंखों के सामने खड़ी रहती है 
वैसे ही समथ रामदासजी का नामोचार करते ही दासबोध को स्माति जग जाती 
है। ऐसा लगता है कि आप दासबोध को रचना करने के लिए ही इस भूमि पर 
झाये थे। अपने सहस्नों शिष्यों को आध्यात्मिक एवं व्यावह्यारिक शिक्षा देने के 
देतु से रामदासजी ने दासवोध की सृष्टि को । इसकी शैली संवादात्मक है। जेसे 
कि पुराने दासबोध दी है| शिष्य गुरु से अ्रध्यात्म और लोक व्यवद्वार से सम्बद्ध 
कतिपय मार्मिक प्रश्न पूछते हें और गुरु उनका समाधान करते हें । इस बृहत्‌ 
कृति में जन-जीवन के सत्य का स्पष्ट विवरण दे अतः यह प्रन्थ लोकमंगलकारी 
रचना का उत्कृष्ट भादश है । विषयों की विषिधता इतनी है कि उस काल में यद्द 
प्रन्थ विश्वकोष ही माना जाना स्वाभाविक था। यह स्फूर्तिजन्य रचना नहीं है । 
यह अमरकृति पक्क एवं गंभीर विचारों का फल है, इसकी सृष्टि सन्‌ १६४४ से 
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सन्‌ १६७८ तक याने तीस वर्षों तक होती रही । इसके बीस दशक हें । प्रत्येक 
दशक में दस समास होते हैं याने इसमें कुल दो सौ समास याने प्रकरण हें । 
इसकी कुल ७७५१ ओवियें हैं याने ३१००४ चरण या सरल वाक्य हैं। इसमें 
संदेह नहीं कि दासबोध मुख्यतः अध्यात्म का विवेचन करनेवाला प्रन्थ है । 
रामदासजी प्रारंभ में कहते है-'दासबोध गुरु-शिष्य का संवाद है ओर इसमें नचधा 
भक्ति, ज्ञान, वेराग्य का विस्तृत विवेचन है । अध्यात्म-विषयक अनेकानेक शंक्षाञ्ओं 
का समाधान है । इसमें शाञ्रों के प्रमाण-सहित श्रात्मप्रतीति या अपने अनुभव 
की बातें बतलाई गई हैं |” दासबेध के प्रारम्भ के सात दशकों में उक्त विवेचन 
मिलता है, परन्तु जैसे जेसे रामरासजी को यह अनुभव होने लगा कि संसार 
के सभी लोग विरक्‍्त और भक्त नहीं बन सकते प्रत्युत प्रपश्व में रहकर ही 
जीवन साथक बनाना चाहते हैं बेठे ६से उन्होंने समयानुसार जनसाधारण को जो 
उपदेश किये उनका समावेश भी इसमें वे करते गये । सातवें दशक से बीसवें 
दशक तक--जनसेवा परमेश्वर की भक्ति है और प्रपश्च परमार्थ की दृष्टि से केसे 
करना चाहिये--बड़ी प्रभावशाली शेली में कहा गया, जो सब पठनीय और मनन 
करने योग्य है । 

दासबोध की विशेषता :--ततब साक्षात्कारी संत कवियों का अ्रमुख 
उद्देश जन साधारण को परमार्थ की ओर अश्ृत्त करना होता है। समय रामदास 
भी पूर्ववर्ती सन्‍्तों के समान भक्तिमार्गी ही थे किन्तु वे अद्वेत वादी भी थे । परंतु 
विषम देश-स्थिति ने उनको समाजोन्मुखी बनाया । उसका परिणाम हुआ कि 
दासबोध में श्रन्य सन्‍्तों के ग्रन्थों की श्रपेक्षा अध्यात्म के साथ समयानुकूल 
एवम्‌ आवश्यक व्यावहारिक, सामाजिक, राजनीतिक और साहित्यिक बातों का 
विवेचन मिलता है। इसमें राजनीति, क्षत्रियधम, उत्तम पुरुष, प्रयत्न, प्रारब्ध, 
स्वधर्मपालन, सयानपन, मूखता या जड़ता, निरष्ठद्दता, चातुस्ये, उत्तम काब्य के 
लक्षण, लेखन क्रिया इत्यादि जन-जीवन-सम्बद्ध विषयों का सरल और सुबोध 
विवरण है जो पढते ही बनता है। पाठक को लेखक जेसी अनुभूति करा देना 
दासबोध की विशेषता है । यह केवल पठनीय प्रन्थ नहीं है प्रत्युत श्राचरणीय, 
अनुकरणीय है। संक्षेप में दासबोध समर्थ रामदास जी की भ्रात्मजीवनी है । 

काव्य का स्वरूप केसा द्वो ? :--समरथ रामदास जी अपने दासबोध 
प्रभ्ध के तेरहतें दशक के तीसरे समास में काव्यकला के विषय में लिखते हैं 
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कविता शब्दरूपी फूलों की माला हे और उसमें अथरूपी सुगन्धित परिमल 
निकलता है जिससे सम्तरूपी श्रमर आनन्द प्राप्त करते हैं। अपने मन में ऐसी 
दी माला गूंथकर रामचन्द जी के चरणों की पूजा कीजिए । ऐसी कविता की 
रचना और अभ्यास करना चाहिए जिससे इश्वर की भक्ति बढ़े और विरक्ति 
हो । परोपकार के लिए द्वी कविता की सृष्टि हो । यदि कोरा शब्दज्षान हो और 
उसके साथ अनुकूल क्रिया न की जाय तो वद्द सजनों को अच्छा नहीं लगता । 
इसलिए पहले अनुताप करके *श्वर को प्रसन्न करना चाहिये । £श्वर के प्रसाद से 
जो बातें मुँह से निकलती हें वे ही श्ाध्य और प्रासादिक हैं। भक्तिहीन कविता 
को केवल ढोंग समझना चाहिए। जो प्रासादिक कवि होता है वह मनुष्यों की 
स्तुति नहीं करता । परमेश्वर ह्वी उसकी स्तुति का पात्र होता हैं। कविता प्रासा- 
दिक शभ्रर्थात्‌ निमल, सरल, प्रांजल और क्रमयुक्त होनी चाहिए । वह भक्तिबल से 
युक्त, प्रचुर अथवाली, रमणीय, मधुर, मदु, मंजुल और विशाल होनी चाहिए । 
उसमें अक्ष रबन्ध, पदबन्ध, अनेक प्रकार के कौशलपुर्ण छन्दबन्ध, कलाएँ, 
सिद्धियाँ और अन्वय श्रादि होने चाहिए। उसमें अनेक प्रकार के साहित्यिक 
दृश्टान्त, तक गीतप्रबन्ध, सम्मतियाँ, सिद्धान्त, व्युत्पत्ति, मति, स्फूर्ति, धारणा 
इत्यादि होनी चाहिए ताकि उससे संशय का नाश हो ओर सिद्धान्त का निर्णय 
हो । कविता के पठन से अनुताप उत्पन्न हो, लौकिक विषयों से ग्लानि द्वो, ज्ञान 
उत्पन्न तथा प्रबल हो, बृत्तियों का अन्त हो, सदूबुद्धि श्राप्त हो, पाखंड नष्ट हो, 
विवेक जाप्रत हो, भिन्नत्व नष्ट हो ओर संसार के बन्धन टूटे ।” श्री रामदास जी 
की राय में उपयुक्त लक्षणों से युक्त कविता प्रासादिक अथवा उत्तम होती है । 
ऐसी कविता की रचना करनेवाले को प्रासादिक या श्रेष्ठ भ्रथवा उत्तम कवि कद्दते 
हैं। अन्य तीन प्रकार के कवि होते दैं--धृष्ट कवि, पाठ कवि और धृष्टपाठ 
कबि । ढीठ या प्ृष्ट कवि उसको कहते हें जो अपने मन में उठनेवाली सभी 
ऊटपटांग बातों को उन्दोबद्ध करता चलता है । पाठ कवि वह हे जो बहुत से 
प्रंथों का पाठ करके उन्हीं की बातों में थोड़ा-बहुत परिवतन करके कविता 
की रचना करता है। प्ृष्टपाठ कवि जो कुछ सामने आता है उसका वणन 
चटपट करता है। ऐसी घृष्टपाठ कविता भक्तिहवीन, कामुक, *इंगारिक, दवास्य और 
विनोद आदि विषयों की होती है। उदर की ज्वाला शान्त करने के लिए धनी 
मनुष्यों की स्तुति करनेवाली कविता धृष्टपाठ है। कविता कभी हीन न द्ोनी 
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चाहिये । प्रासादिक कवि ही छोकादर के भाजन होते हें और उनकी शब्दसष्टि 
लोकमंगल के लिए होती है । 

काव्यस्फू्तिविषयक भव्य कव्पना :--भी रामदास जी के जीवन 
तथा काव्य-रचना की विशिष्टता भव्यता और उत्कटता है। अन्य कवियों री 
काब्यस्फृर्ति सम्बद्द व्याख्यात्रों में सुन्दरता, सहजता, कोमलता, तरलता, 
झलौकिकता इत्यादि लक्षण एवं गुर्णो का यथेष्ट वणन मिलता है। परन्तु श्री 
समर्थ की व्याख्या में भव्यता तथा सफोटकता का अ्रनोखापन दिखाई देता है । 
वे कहते हैं--'हे भगवन्‌ ! जेसे तोप का अप्नि से स्पश होते ही वह भयानक स्फोट 
और उजाला करके आकाश में दूर तक गोला फेंकती है उस स्वरूप की काव्य- 
प्रतिभा मुझे दोजिए । जसे महाबल्ी हनुमानजी आकाश में सूरज पकड़ने के लिए 
एकाएक उड़े उस स्वरूप की दूरगामी काव्य-प्रतिभा मुझे दीजिए। जेसे घायु 
सत्र संचार करती है वेसी ही स्वेर संचार करनेवाली काव्य प्रतिभा मुझे 
दीजिए ।” संक्षेप में श्री समर्थ रामदास जी का जोर सुंदरता, कोमलता, चंचलता 
को अपेक्षा भव्यता, ज्वालाप्राहिता और दूरगामिता पर अधिक है । इस वितार 
का कवि केवल कलाकवि केसे बन सकता है। इस तथ्य को ध्यान में रखकर 
श्री समर्थ की सागर सदश विशाल काब्य-रचना का अध्ययन करना चाहिये । 
शापकी कवि से सम्बद्ध भावना बड़ी विशाल एवम्‌ शुद्ध थी। वे दासबोध में 
कहते हैं--“अब में कवीश्वर की वन्दना करता हूँ जो शब्दसष्टि के ईश्वर तथा 
वेदों के अवतार हें | ये सरस्वती के वासस्थान हें अथवा नाना कलाओं के जीवन 
हैं। ये शब्दरत्ञों के सागर अथवा नाना प्रकार की बुद्धि के आगर हैं। कवि 
अध्यात्म-सम्बन्धी प्रन्थों की खान है । ये सायुज्य मुक्ति का विस्तार करनेवाले 
कल्य्तर दें | पहले कवि का वाग्विलास द्वोता है और तब कानों में उसका रख 
प्रविष्ट द्ोता है । कवि ही समर्थों की सत्ता, विद्वानों कौ विद्वत्ता, खष्टि के भूषण, 
सिद्धियों के निधान, सभा के मण्डन, भाग्य के भूषण और अनेक सुखों के संरक्षक 
हैं। वे परोपकार के अनेक उपाय बतलाते हैं और अन्त में संशय का नाश करते 
हैं। कवि अमृत के मेघ हें या नौ रसों के स्रोत हें अथवा अनेक प्रकार के सुख 
के उमड़े हुए सरोवर दें” भला कविसम्बद्ध इतनी छोकमंगलकारी व पवित्र 
भावना रखनेवाले भरी रामदास केवल छोगों का मनरंजन करनेवाली मधुर 
कोमऊ पदावल्ली से युक्त रचना केसे कर सकते थे ? अतः उन्होंने जान-बूककर 


समथथे रामदास २०६ 


लोक-जागरण के लिए बोध करनेवाली कविता की प्रचुर रचना की । इसी दृष्टि 
से आपने दासबोध में राजनीति का मार्मिक निरूपण किया है । आप 
कहते हें-- लोगों को आलसी न होने देना चाहिये। राजनीति का पालन करते 
हुए सब लोगों का संघटन करना चाहिये | दुष्ट मनुष्य के लिये दुष्ट मनुष्य की 
योजना करनी चाहिये । वाचाल के सामने वाचाल की खड़ा कर देना चाहिये । 
काँटे से ही कोटा निकालना चाहिये पर साथ द्वी इस बात का किसी को पता 
भी न लगने देना चाहिये | किसी काम में ढिछाइ न होने देनी चाहिए । जिसने 
दूसरे पर पूरा विश्वास किया उसके सब काम चौपट हो गये । जो अपने काम के 
लिए स्वयं द्टी परिश्रम करे वद्दी अच्छा है । राजा को ऐसा परमार्थी और घर्मात्मा 
होना चाहिये कि जिसके साथ रहनेवाले शूर-वीरों की भुजाएँ शत्रु की सेना को 
देखते ही फड़कने लगें। राजनीतिज्ञ को चाहिये कि हृए-पुष्ट के सामने 
हष्ट-पुष्ट को, उद्धत के सामने उद्धत को ओर नटखट के सामने नटखट 
को रखे । जब जेसे को तसा मिलता है तब कार्य सफल होता है।! 
महाराज शिवाजी ने उपयुक्त राजनीति का अनुसरण करके महाराष्र 
में स्वराज्य की स्थापना फो। अतः श्री समथ का पूवकथन साथक हुआ । 
इसी दृष्टि से आपने दासबोध में बार-बार पुरुषा्थ का निरूपण किया और 
प्रार्धवाद की कठु आलोचना की । आपने स्पष्ट कहा--यदि कीति को देखा 
जाय तो सुख नहीं मिलता भौर यदि सुख को देखा जाय तो कार्ति नहां मिलती 
ओऔर बिना किये कोरे काम नहीं द्वोता ।' श्रयज्ष के लिए शक्ति की आवश्यकता 
होती है अतः एक स्फुट स्तोत्र में आपने शक्ति की महिमा वर्णन की। आप 
कहते हैं--“चाद्दे पारमार्थिक काय दो चाहे लौकिक प्रापश्चिक काय हो, 
शक्षित के बिना सफल द्वो नहीं सकता । शक्ति से हो सुख मिलता है । उसके 
बिना सदा दुदंशा ही भोगनी पड़ती है । शक्ति की सहायता से ही मानव वेभव 
पाता है । दुबंल को कौन पूछता है ? जो रोगी और दुबल द्वोता है उसे लोग दूर 
ढकेल देते दें । शक्ति के बिना युक्ति भी सूमती नहीं भर यदि सुभी भी तो युक्ति 
यशस्वी नहीं बनती । लौकिक व्यवद्ार के यश की ताली शक्ति है । इस संसार 
का सार शक्ति है । शक्ति के बल पर ही राज्य संपादित तथा स्थापित किया 
जाता है। अतः मैं छोगों से अनुरोध करता हूँ कि वे शक्ति की उपासना करें 
सचमुच शक्ति की उपासना करने का उपदेश देनेवाले समये रामदास अनूठे 
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संत कबि ये। आपने कई रफूट श्रकरणो में क्षत्रियों, सेवकों तथा राजा के कतंव्य 
का प्रभावकारी निरूपण किया जिसे पढ़कर जन-मन में स्फूर्ति पैदा होती थी शोर 
है । इसीलिए श्री रामदासजी भावी स्वराज्य का स्वप्न देखते थे । महाराज 
शिवाजी ऊे स्वराज्य की स्थापना के लगभग बीस वर्ष पृच आनंदवन भुवन गीत 
की स्फूर्तिशाली रचना की । कोई मद्दाशय इसको समरथक्ृत भविष्यपुराण भी कहते 
हैं। वह गीत पढ़िए--एक रात्रि में बड़ा उत्साहवर्धक स्वप्न मैंने देखा जिसमें 
जिधर देखिए उधर ही आनंदवन भुवन फैला था । जिस भूमि में पहले स्नान-संध्या 
के लिए जल भी नहीं मिलता था, जहाँ हिंदुश्नो के देवालय प्रतिदिन भम्म किए जाते 
थे, हिंदू महिलाओं की पविश्रता सदा संकट में रहती थी, आराम जनता अन्न के लिये 
व्याकुल रहती थी, हिंदूधम अपना अस्तित्व ही मिट जाने की भयावह स्थिति में था, 
वहाँ अब पूरी तरह से धार्मिक स्वतन्त्रता स्थापित हो गई है, स्वराज्य के आगमन 
से सारी प्रजा सुखी और सम।धानी हो गई हैं, जहाँ-तहाँ मंगलसूचक शहनाई बज 
रही है और लोग निर्भयता से पुरश्चवरण, भजन, कीतन आदि कर रहे हैं । सब 
अत्याचारियों का विशेषतः पापी औरड्जेब बादशाह का कड़ा और <शस्वी 
प्रतिकार हुआ है । अन्ततोगत्वा भगवान ने अवतार धारण करके इस भूमि की 
मुक्तित विधमियों के हाथों से की है। अब यह सब भूमि आनन्दवन भुवन अर्थात्‌ 
काशी जेसी पविन्र बनी है ।? श्री समर्थ का उक्त स्वप्न महाराज शिवाजी ने 
भविष्य में साकार किया । इससे सिद्ध होता है कि आप द्रष्टा ऋषि थे, क्रान्तदर्शी 
कवि थे। ठीक इस तरह का वणन आपने रामरगज्य का किया जिमको मद्दाराज 
शिवाजी ने स्वराज्य के रूप में महाराष्ट्र में साकार किया । 


श्री रामदास जी ने असंख्य स्तोत्र, आरतो, छतोक, अभंग, पद और गीतों 
की रचना की जो भक्ति और आध्यात्मिक विवेचन से ओतप्रोत दें । परन्तु 
आपकी दो प्रासंगिक कविताओं का उल्लेख किए बिना हम नहीं रह सकते। 
कहते हैं कि श्री समथ सदा अपनी मोली में दवात, कलम आऔर कागज रखते 
थे और जब काव्य की स्फूर्ति होती थी तब तत्काल रचना करने लगते थे । 
इस प्रकार की प्रासंगिक कविता बहुत है। एक समय संग्रामगढ़ की मरम्मत हो 
रही थी । महाराज शिवाजी के निरीक्षण में सैकड़ों कर्मचारी काय कर रहे थे । 
संयोग से स्वामी रामदास वहाँ पहुँचे। उत्त समय आपने शिल्पशान्न तथा 
स्थापत्य शाञ्र से सम्बद्ध अति मार्मिक जानकारी शिल्पकारों को तथा महाराज 
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शिवाजी को करायी। वे शिल्पकार अचरज करने लगे कि इतना सच्धम ज्ञान 
रामदासजी ने कब ओर केसे संपादित किया । उनकी स्वेज्षता से सब आश्चर्य- 
विभोर हुए। एक सम्य श्री रामदास जी ने मठ के बगीचे में कौन-सी 
साग-भाजी बोनी चाहिए बताया। आपने लगातार दो सौ साग-भाजी के नाम 
और गुण सुनाएं। शिष्यगण आश्वयमुग्ध हो गए। आपका आध्यात्मिक 
ज्ञान जितना गद्दरा था उतनी ही लौकिक बातों की जानकारी स्वेमुखी, विशाल 
और मार्मिक थी। श्री समथ की सब रचना उपलब्ध नहीं है परन्तु जो है वह 
इतनी विशाल ओर विविध प्रकार की है कि उससे आपकी कवि-प्रतिभा का भ्रच्छी 
तरह से हम मूल्यांकन कर सकते है । 


श्री समर्थ का वाझ्यय उनके समान ही है| जेसा लेखक या कवि बेसी उसकी 
शेली ( 50ए6 8 ६06 7787 ) यद्द न्याय उन पर पूरा घटता है । विवेकयुफ्त 
वेराग्य, प्रकाण्ड बिद्वकत्ता, भक्ति, दीर्घोद्योग, समाजोन्मुखता, दुबलता से चिढ़, 
भव्यता तथा उत्कटता में रुचि, लोकोद्धार की तड़प, निस्प्ृहता, वेभव के प्रति 
धृणा, प्रचार, प्रयक्ष और सावधानता आपके विशेष ग्रुण थे । इन गुणों का 
यथार्थ दशन आपकी कविता में होता है। इन गुर्णों का विमल प्रतिबिम्ब हम 
आपके साहित्य-सरोवर में देखते हैं । आप स्वयं लड़ाकू तथा ट्दास ब्ृत्ति के थे । 
आप मानव के व्यवहार की ओर कठोर एवम्‌ तकशुद्ध दृष्टि से देखते थे। यही ऋठोर 
न्‍्यायी ब्रत्ति आपकी साहित्य-सश्टि में देखने में आती है । श्री समथ के सम्प्रदाय 
में प्रधिकतर उच्चवर्णीय ब्राह्मण और क्षत्रिय होते थे और उनके द्वारा हिंदू धर्म 
की रक्षा और स्वराज्य-स्थापना करने के उद्दात्त हेतु से आपने उनको स्फूर्तिशाली 
उपदेश बार-बार किए, यह ऐतिहासिक सत्य है। इस सत्य के आधार से कई 
आलोचक समर्थ के साहित्य पर संकीणता का आरोप करते हैं और कुछ अंश में 
चह आरोप सत्य भी है। यह तो मानना ही द्वोगा कि वारकरी सम्प्रदाय के 
संत-साहित्य में जो उदारता, सहिष्णुता व सामाजिक प्रगतिशीलता दिखाई 
देती है उसका अभाव समथथे की साहित्य-सष्टि में है। समर्थ का वाद्य स्फूर्ति, 
लोकोद्धार की सक्रिय तड़प, लड़ाकूपन और व्यावहारिक उपदेश का भंडार है । 
यह सादित्य सामाजिक समता की दृष्टि से संक्रीण है तो भी राजनीतिक प्रगति- 
शीलता और सामाजिक क्रियाशीलता की दृष्टि से अपना विशिष्ट स्थान रखता 
है। यह ऐतिद्यासिक सत्य सब संशोधक विद्वानों ने माना है। यद्द बात हम 
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मानते हैं कि श्री रामदास जी ने काव्य के कलापक्ष को ओर ठतना ध्यान नहीं 
दिया जितना परवर्ती कवियों ने दिया था। आपके काव्य में मधुरता, कोमलता 
तथा लालित्य का फीडापन खटकता है। श्री समथ 'अथरि तात्पयम” ( काव्य की 
महत्ता उसके अर्थ पर निभर है ) इस न्याय के कष्टर समर्थक थे। आपकी कांब्य- 
विषयक दृष्टि ही भिन्न तथा अटल थी जिसका उल्लेख हम कर चुके हैं । आप कहते 
थे कि जो दूसरों को सम बनाता है वद्दी समथ कहलाता है। उक्त न्याय आपकी 
काव्य-रचना पर घटता है। निःसंशय श्री समथ का साहित्य श्रेष्ठ हे । वह कलायुक्त 
है या नहीं, चिंता की बात नहीं है । 


समर्थ रामदासजी की हिंदी रचना 


रामदासजी ने उत्तर भारत में लगभग सात वर्षों तक निवास किया । 
झअतः युवावस्था में आपका हिंदी भाषा में रचना करना स्वाभाविक ही था । 
समर गाथा तथा धूलिया के श्री समर्थ बाग्देवता मंदिर की जीण पाण्डलिपियों 
तथा अन्य स्रोतों से आपके हिंदी पद आप्त हुए हैं । वे राग-रागिनियों में भी 
गाये जा सकते दें । हम यहाँ कुछ हिंदी पद उद्धृत करते हें जिनमें परमात्मा की 
स्वेब्यापकता का भाव ध्वनित है । आप अपने श्राराध्य राम को मोहन नागर 
साँई आ्रादि नामों से भी अभिहित करते थे । कहने की श्रावश्यकता नहीं है कि 
आपकी हिंदी भशुद्ध एवं मराठीपन लिए हुए दे । 


( पद्‌ १) 


ज्ित देखो उत रामदि रामा। 
जित देखा उत पूरण कामा॥ ध्व ॥ 


तृण तरस्वर सातो सागर । 
जित देखो उत मोहन नागर॥ १॥ 


जल थल काष्ठ पाषाण आकाशा | 
चन्द्र सुरज नच तेज प्रकाशा ॥२॥ 


मोरे मन मानस राम भजो रे | 
रामदास प्रभु ऐसा करो रे ॥ ३॥ 
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( पद्‌ १ ) 

( राग सिंध काफी, ताल द्ाद्रा ) 
राम न जाने नर तो क्‍या जी ॥ ध्॥ 
धन दोलत सब माल खज़ीना । 
ओर मुलुख सर किया तो क्या जी॥ १॥ 
गोकुल मथुरा मचुवन द्वारका । 
ओर अयोध्या कर आया तो क्‍या जी ॥ १॥ 
गंगा गोमति रेवा तापी । 
ओर बनारस न्द्वाया तो क्‍या जी ॥ ३॥ 
दर्वेधश शबवडा जंगम जोगी । 
ओर कानफाडी हुआ तो क्‍या जी॥ ४॥ 
बेद पुरान की चर्चा घनी है। 
और शास्तर पढ़ आया तो क्‍या ज्ञी॥ ५॥ 
रामदास प्रभु आत्म रघुबीर । 
इस नयन नहिं छाया तो क्‍या जी॥६॥ 


श्री रामदासजी कद्दते हें कि यदि मन रामनाम में नहीं रत हुआ तो धन, 
राज्यलाभ, तीथब्रत, स्नान, योग-साधना दृत्यादि व्यथ दें । 
श्री रामदासजी निम्नलिखित पदों में कहते हें कि “हिन्दू और मुसलमान नामों 
से दो भिन्न मजद्दब भले द्वी चले हो पर दोनों का सजनकर्त्ता एक ही है और वही 
सष्टि को चलाता है । जिसकी परमाथ के प्रति लगन है वह अल्ला मियाँ को प्यारा 
है। संसार में गेबी ( परमा्थ-साधक ) के सिवा अ्रन्य सभी वस्तुएं क्षणभंगुर हें । 
( पद १ ) 
( राग काफी, ताल दीपचदी ) 
रे भाई गेबी मरद सो न्यारे 
वे द्वी अछ्ला मिया के प्यारे॥ छू ॥ 
देदरा तुटेगा, मशीदी फुटेगा 
लुगेगा सब दय सो । 


लुटत नहीं फुटत नहीं 
गेबी सो केसो रे भाई ॥ १॥ 
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हिंदू मुसलमान महजब चले 
येक सरजिनहारा | 
साहब आलम क॑ चलावे 
सो आलम ही नन्‍यारा ॥२॥ 
अवल पक आखीर एक दोऊ नहीं रे भाई । 
हम भी जायेगे तुम भी जायगे। 
हक सो इलाही रे ॥३॥ 
( पद २ ) 
एक जमीन एक ही पानी, एक आतश असमान। 
एकमेहु आलम चलाता, एक चंद खुभान ॥ १॥ 
भाई काहे कु लड़ते, लड़ते सो पड़ते भाई । 
गेबि सोई एक ईलाहि, पंचभूत भूतखाना । 
आज्यब महजब इसमें है रे, यो तो सब कुफराना ॥ २॥ 
बंदा कमिन हक बोलता, सुन हो खातिर ल्‍्यावो। 
अल्ला बिन एक जग नहीं रे, गेबि बाटसु ज्यावा रे ॥ ३॥ 
स्वामी जी अपने मन के द्वारा साधारण जनता को केसे उपदेश करते 
थे, पढ़िये-- 
रे मन सामन सुमन के मन याग तन मन सो सब साही । 
खुंदरी खुत सपुत आटक भटकत लटकत सज्न भाई ॥ 
योवन धाम आराम चि रामग्रुणी गरुणघधाम पुजे इतना ही । 
दास कह्टे आब देख जेब तब राम कि काम बिना कछु नाहीं ॥ 


भावाथे :---'इस दुनिया में राम के बिना सब कुछ भूठ है। अन्य सब 
संबंधी स्वाथवश द्ोकर प्रेम करते हें परन्तु मौके पर धोखा देकर छोड़ जाते हैं । 
अतः ऐ मन तू राम का ही सहारा ले और साथक हो / किंवदन्ती है कि 
समथ रामदास जी ने कई रचनाएँ अवधी, ब्रज इत्यादि भाषाओं में कीं । समथथक्रत 
पद्पदान्तरे नामक भ्रन्थ में इन सब अमराठी पदों का संग्रह किया गया है । 
ऐसा होना स्वाभाविक भी है क्योंकि समय जी ने उत्तर भारत में बहुत वर्षों तक 
निवास किया था। उधर उनके मठ भी थे। आपके एक पद में है 'कहते 
किताब कुरान! तात्पय दे कि समर्थ रामदास जी सब धर्मों की समानता तथा 
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एकता का प्रतिपादन करते थे । उपयुक्त पदों में आपने हिंदू मुसलमानों को आपस 
में लड़ने से निरत्त होने का उपदेश दिया | स्वामी जी किसी श्रन्य धर्म के दवा 
नहीं थे और न वे किसी धम को न४ट-श्रष्ट करना चाहते थे। प्रत्युत वे धार्मिक 
सहिण्णुता के समथक थे । अ्रन्यथा वे श्री शिवाजी महाराज को स्वराज्य-स्थायना 
के पश्चात्‌ अन्य धर्मों के पवित्र स्थानों को नष्ट-श्रष्ट करने का उपदेश सहज में 
दे सकते थे और कम से कम मह्दाराष्ट्र में तो मुसलमानों की मसजिदें खड़ी न रह 
सकती थी । हम इतिहास में पढ़ते हें कि श्री शिवाजी महाराज ने एक भो 
मसजिद नष्ट नहीं करायी। इससे दोनों की परधमे सहिष्णुता स्पष्ट होती है । 
उनकी हिंदूधरमनिष्रा धमसहिष्णुता को लिए हुईं थी । वह समथ की सहिष्णुता थी 
नकि असमर्थ ( दुबंछ ) की शरणागति। श्री सप्रथ चाहते थे कि हिंदू 
मुसलमानों के समान सबल बनें ताकि दोनों में मित्रता बनी रहे । दास विश्र।म 
धाम” नामक ग्रन्थ में उल्लेख मिलता है कि समथ रामदाप जी की मिततन्रा शमना 
भीर नामक मुसलमान अवलिया से भी थी | श्रापको मीर साहब की श्राध्यात्मिक 
योग्यता के प्रति आदर था। श्रवलिया मीर भी समथ के प्रति अत्यादर भाव 
रखते थ । 
श्री समथ के कतिपय हिंदी पद 'दास फक्कीरा' के नाम से मिलते हैं | एक 

पद पढ़िए-- 

सब घट भाई रे खुदाई । 

खाली जागा नई रे खुदा बिना ज्यानत नाई रे ॥ 

झुट कहे सो झुट दिवाने खबर न पाई रे। 

दास फकिरा कह्टे इतनाहि अंतर भाई रे॥ 

श्री समर्थ के पूर्व समय में मुसलमानों का महाराष्ट्र के जीवन में बहुत 

सम्पर्क बढ़ गया था । अतः समथ की हिंदी भाषा का उद्मिश्रित द्ोना स्वाभाविक 
है | पहली बात है कि आपकी द्विंदी अशुद्ध थी । उसमें मराठी शब्द घुसेड़ दिये 
जाते थे । दूसरी बात है कि उस पर मराठी के असर के साथ उद्‌ का भी प्रभाव 
पड़ा है | श्रतः आपके तथाकथित द्विंदी पदों का भावाथ जानना भी कठिन द्वोता 
है। कुछ भी हो, हिन्दी के लिए क्या यद्द गौरव की बात नहीं है कि महाराष्ट्र 
में अपू्व क्रान्ति का संचार करनेवाले कमंयोगी संत ने उसे राष्ट्रभाषा के रूप में 
स्वीकार कर उसमें सब को उपदेश दिया । 


दूसरा अध्याय 
समथ-सम्प्रदाय और उसकी साहित्य-स्थष्टि 


श्री रामदासजी ने दासबोध के ग्यारहवें दशक के पाँचवें समास में अपने 
संप्रदाय की चतुःसूत्री का स्पष्ट निवेदन किया । वे कहते हँ--'सबसे पहली और 
मुख्य बात हरिकथा एवम्‌ अध्यात्म-निरूपण है, दूसरी बात राजनीति है और 
तीसरी बात सभी विषयों में सावधानता रखनी है । चौथा कतंव्य पूरा करना और 
सदा उद्योगशील रहना है / सम चाहते थे कि उनके सम्प्रदाय मैं पाखण्डी 
और अनोश्वरवादी न आवे | राजनीति का आज जो संकीर्ण अर्थ है उस अथ में 
श्री रामदासजी ने उसकी व्याख्या नहीं की थी। उनकी दृष्टि में राजनीति का अथ है 
सामाजिक प्रपंच, लोक-व्यवहदर और सामाजिक कार्य, जिसमें आज की राजनीति 
पूरी समा जाती थी । इसी अर्थ में आपने दासबोध में सत्ताईस स्थलों पर राजनीति 
का उल्लेख किया । तीसरी व चौथी बात उनकी व्यवद्यार-दक्षता और अविरत 
प्रयक्षशीलता बताती हैं। इस चतुःसूत्री के अनुसार अपने अनुशासित सम्प्रदाय 
स्थापित किया । उक्त सम्प्रदाय के निम्नलिखित लक्षणों का निवेदन आपने 
बड़ी प्रभावशाली शेली में किया । वे लक्षण हैं--( १ ) लिखना, ( २ ) पढ़ना, 
(३ ) अथ लगाना, ( ४ ) शंका-निशृत्ति, (५ ) अनुभव, (६ ) गाना, 
(७ ) नृत्य, ( ८ ) ताली बजाना, (९ ) श्रथ-भेद, (१० ) प्रबन्ध रचना, 
( १९ ) प्रबोध, ( १२ ) वेराग्य, ( १३ ) विवेक, (१४) दूसरों को संतुष्ट रखना, 
( १५ ) राजनीति, ( १६ ) एकाग्रता, ( १७ ) कायबव्यप्रता, (१८) प्रसंगावधान, 
( १९ ) उदासीनता, ( २० ) समाधान, ( २१ ) रामोपासना, इत्यादि । उपयुक्त 
लक्षणों से स्पष्ट होता हैं कि रामदास का सम्प्रदाय ज्ञानमूलक भक्तिप्रधान 
कमयोग का प्रचार करने के लिये प्रवर्तित किया गया था । वे चाहते थे कि उनके 
शिष्य ऊपर कहे गुणों से युक्त हों। इससे स्पष्ट होता है कि उनका सम्प्रदाय 
विशिष्ट व्यक्तियों के लिए था न कि साधारण जनता के लिये । 


र्‌ः 
समर्थ सम्प्रदाय का तत्त्वज्ञान :--यद्द सम्प्रदाय शअद्वेत मत का था । 
दासबोध में जो कि सम्प्रदाय का पूज्य एवं प्रामाणिक प्रंथ है, परंपरागत अ्रद्वैत 
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का अभिनव और. अत्यंत प्रभावकारी ढंग से प्रतिपादन है। “अं 
मद्दावाक्य की श्रनुभूति प्राप्त करना द्वी सत्य ज्ञान है । यह आत्मज्ञान तीथब्रत, तप, 
दान, पंचामि-साधन वा गोरांजन से प्राप्त नहीं होता । वह सदूगुरु की कृपा से 
आर आत्मप्रतीति से ही साध्य है | अतः इस सम्प्रदाय में गुरु का श्रेष्ठठम महत्त्व 
है। आत्मज्ञान से माया का अ्रम-पटल दूर हो जाता है, साधक सिद्ध अर्थात्‌ 
प्रद्मशानी होता है और वह सायुज्यमुक्ति पाने का अधिकारी बनता है । 


आचारधर्म :--श्री रामदासजी को राय में केवल ब्राह्मणवर्ण के साधक ही 
ब्रह्मशान-प्राप्ति के पात्र होते हैं। आद्य शंकराचाय जेसी ही आपकी भी धारणा 
थी कि यदि ब्राह्मणवर्ण स॒ुव्यवस्थित और स्वकतव्यनिष्ठ बनता है तो अनायास 
अन्य वर्ण उसका अनुकरण कर वैदिक धमं की रक्षा एवं संवधना करेंगे । 
( ब्राह्मणत्वस्य द्वि रक्षणे रक्षितः स्यात्‌ नेदिको धर्म: । तदधीनत्वात्‌ वर्णाश्रम- 
भेदानाम्‌ ।) अतः इस सम्प्रदाय का प्रचार प्रायः ब्राह्मणों में ही हुश्रा। केवल ब्राह्मण 
ही गुरुमंत्र दे सकते थे और महंत या मठाधीश बनते थे । वर्णाश्रम के आचार 
पर इसमें विशेष जोर था। यह उपासना का सम्प्रदाय था। इसमें रामोपासना 
पर विशेष बल था । साथ में महाबली हनुमान और मद्षाकाली देवी को पूजा 
भी होती थी । दासबोध में श्रवण-कौतनादि नवधा भक्ति का रसोला निरूपण 
है। पर सब भक्तियों में आत्मनिवेदन! को महृत्तम माना जाता था। सग्रुण 
पूजा पर विशेष जोर था क्योंकि साधारणजनों के लिए थंही खुलभ मांग है । 
श्री समर्थ का कडा आदेश था कि साम्प्रदायिक स्वतः निधन रहकर समाज सेवा 
करें । शिष्य या महंत के लिए अपरिमप्रह के करत का आचरण करना अनिवाय था । 
उसको प्रतिदिन भिक्षा माँगकर निर्वाह करना आवश्यक था। निसुषृद्दता, 
निरपेक्षता और अपरिप्रदता पर अ्रत्यधिक जोर द्वोने से शिष्य या महंत तेजस्वी, 
त्यागी और परिश्रमी द्वोते थे। प्रत्येक साम्प्रदायिक को काया-वाचा-मन से 
परोपकार करना श्रावश्यक था। पहले तो ब्रह्मचय पर अत्यधिक जोर था पर आगे 
चलकर गशहस्थों को भी सम्प्रदाय में सहज ही प्रवेश मिलने लगा । 


समर्थ संप्रदाय और बारकरी संप्रदाय :--श्री रामदासजी ने समय 
की आवश्यकतानुसार रामोपासना के संप्रदाय का बीजारोपण कृष्णा के किनारे 
मसूर में किया। महाराष्ट्र को भक्तिरपरी उपजाऊ भूमि में यद्द पौधा तुरंत 
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लहलद्दाया । दासबोध ओर स्फुट रचनाएं रूपी जल से सिंचित द्वोने से वह फूला 
और फला । विशाल बटबृक्ष जेसा यह संप्रदाय अन्य दूरवर्ती प्रदेशों में भी फेला । 
स्व॒राज्य-संस्थापक शिवाजी मद्दाराज के आश्रय से बह अधिक सुश्ढ़ और सघन 
बना । लगभग ११०० मर्ठों को स्थापना हुई। उन पर मठाधौशों कौ नियुक्तियाँ 
हुई । प्रति वर्ष महोत्सव और मेले लगने छगे। सज्जनगढ़ ( श्रीरामदासजी के 
निवासस्थान ) एवम्‌ निर्वाणस्थान पर प्रति वर्ष सेकर्डो पालक्रियाँ आने लगी। 
पर संस्थापक श्रीरामदासजी के निर्वाण के पश्चात्‌ जहाँ-तहों शिथिलता ञआ गई । 
सब शिष्य, महंत और मठाधीश अपरिप्रद और निधनता का त्याग कर 
मठा की अधिकार-संपत्ति के लिए परस्पर लड़ने में रुचि लेने लूगे। परोपकार 
जाता रद्दा । संक्षेप में कहना पड़ता है कि उपयुक्त यश का कारण श्रीसमर्थ 
रामदास का अलौकिक व्यक्तित्व था न कि उनके श्रिद्धांत | संप्रदाय ने कालो- 
चित रूप से कुछ धार्मिक संघटना का काय अवश्य किया पर भागवत या वारकरी 
संप्रदाय की तुलना में वह नगण्य-सा श्रतीत द्वोता है। वारकरी संप्रदाय में 
श्राध्यात्मिक एवम्‌ उपासना के क्षेत्र में जो समानता, उदारता और सहिष्णुता का 
न्‍्यायोचित व्यवद्दार होता था उसको समथथ के संप्रदाय ने धक्का दिया। वारकरी 
संप्रदाय में जो मानवता थी और जिससे नीच जातियाँ परमार्थ एवं भक्ति के क्षेत्र 
में कुछ उन्नति कर सकी थीं उसको श्री रामदास के संप्रदाय ने निषिद्ध ठहराया 
और हिंदू समाज में परंपरागत जाति-प्रेन्‍्ता की संकीणता की पुनः जगाया और 
पुष्ट किया । वारकरी संप्रदाय में गुरु को श्राध्यात्प्रिक श्रेष्ठता देखी जाती थी 
न कि उसकी जाति और तक एवम्‌ आध्यात्मिक दृष्टि से यह बात स्वतः सिद्ध 
है । इसके विपरीत रामदासजी के संप्रदाय में गुर की जाति को श्रत्यधिक महत्व 
प्राप्त हुआ और उसकी पारमार्थिक योग्यता की ओर आँख मूँदने को कहा गया। 
कहाँ वारकरी संप्रदाय की प्रगतिशीलता और कहट्दों रामदास के संप्रदाय की 
संकीणता और पृराणश्रियता । यही मुख्य दोष दे जिसको वजह से समर्थ 
का संप्रदाय उतना लोकप्रिय नहीं हो सका जितना वारकरी संप्रदाय । 
वारकरी संप्रदाय समानता से सबके लिए एक ही उपदेश देता है और साधन 
बताता है किंतु समर्थ के उपदेश प्रायः ब्राह्मणों के लिए अ्रर प्रसंगानुसार 
क्षत्रियों के लिए ही हैं । एवम्‌ वारकरी संप्रदाय की आध्यात्मिक, सामाजिक एवम्‌ 
साहित्यिक प्रगतिशीलता संदेह के परे है । वह व्यक्तिनिष्ठ नहीं तत्वनिष्ठ है। 
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श्री रामदासजी ने गुद की जाति को अधिक मद्द॒त्व दिया अतः उनके संप्रदाय में 
जाति-संकीणता व जातिनिष्ठटा बढ़ी जिसका अन्य जातियों पर बुरा प्रभाव 
पढ़ा | काश श्री रामदासजी राजनीति के क्षेत्र में जितने उग्र और प्रगतिशील 
थे उतने दी धार्मिक और सामाजिक क्षेत्र में होते तो महाराष्ट्र का कितना 
चिरंतन उपकार होता ! 
साहित्य-रचना 

यह मानना पड़ता है कि समथ रामदास के सम्प्रदाय में सब उच्च 
ब्राह्मणवर्ण के शिष्य होते हुए भी आपकी बराबरी करनेवाला एक भी शिष्य 
नहीं था । राजनीति एवं समाजोद्धार की बात छोड़ दीजिए परन्तु प्रन्थ-रचना 
करने में भी एक भी शिष्य आपकी योग्यता नहीं रखता था। क्या विचार 
आर क्या भाषाशैली दोनों में ही श्री समर्थ अपने संप्रदाय के सर्वोत्तम प्रन्थकार 
हैं। आपके शिष्यों ने श्रचुर मात्रा में प्रन्थ-रचना की जिसका संक्षिप्त 
वर्णन हम यहों करते दें । आपके ज्येष्ठ बंधु श्री गंगाधघर ने, जिनका साम्प्रदायिक 
नाम श्रेष्ठ था, भक्ति-रहस्थ और सुगमोपाय नामक दो ओबिबद्ध प्रन्थों को 
रचना की । इनके अतिरिक्त उनके कुछ स्फुट पद भी प्राप्त हैं । प्रन्थ विद्वत्तापूर् 
है और पदों को भाषा शुद्ध और सरल हैं। श्री रामदास के समकालीन शिष्यों 
में जयराम स्वामी वडगांवकर, रंगनाथ स्वामी निगडीकर, केशवस्वामी भागान- 
गरकर और आनन्दमूर्ति ब्रह्मनालकर प्रसिद्ध थे। इन सब साधु-पुरुषों का 
समावेश रामदास-पंचायतन में किया जाता था। श्री जयरामस्वामी ने सीता- 
स्वयंबर, रुक्मिणी-स्वयंबर, दशमस्कन्ध को टीका, आध्यात्मिक प्रकरण ओर 
कई अंग तथा पदों को रचना की । रंगनाथ स्वामी ने रामजन्म, गजेन्द्रमोक्ष, 
सुदामा चरित्र, पंचीकरण, स्फुट आध्यात्मिक प्रकरण, पद, शछोक इत्यादि की 
रचना को ।. श्री आनन्दमूर्ति ब्रह्मनालकर ने भूपालियों ( प्रातः-प्राथनाओं ) और 
अनेक पदों की सरस रचना की | श्री दिनकर गोसावी श्री रामदास के प्रिय 
शिष्य थे । आप श्री सम के सहवास में अनेक वर्ष रहे । आपने 'स्वानुभव- 
दिनकर” नामक ग्रन्थ और कुछ स्फुट पदों की रचना की । स्वानुभव-दिनकर 
की ६७४० शआोवियाँ हैं। इसमें वेदान्त और भक्ति का निरूपण है। भाषाशेली 
सुगम और आह्ाददायक है। स्फुट रचनाओं में शोक, अनुष्ठप्‌ , अभंग, पद 
हत्यादि हैं। आपकी साहित्य-स्ृष्टि काव्यकला की दृष्टि से रमणीय है । 
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+ शम्स्वाभौ+--इनको श्री समर्थ ने दीक्षा देकर तंजोर के मठ का मठाधीश 
नियुक्त किया था। ये गृहस्थ होते हुए भी उच्चकोटि के भक्त थे। इन्होंने श्री 
समर्थ का ५० पदों में संक्षिप्त चरित्र लिखा। उपयुक्त चरित्र साहित्यिक एवं 
प्रामाणिकता की दृष्टि से अपना विशिष्ट स्थान रखता है । 

चेणाबाई :--यह मद्दाराष्ट्र को एक सुप्रसिद्ध भक्त कवयित्री थी। यदद 
बचपन से ही भक्त और विरक्त थी। १० वर्ष की अल्पावस्था में वह विधवा 
हो गई । अतः अपना दुःख भूलने के लिए वह सदा एकनाथ-कृत भागवत के 
अध्ययन में मम् रहती थी । संयोग से श्री समथे उसके गाँव में गये । वह उनसे 
अत्यधिक प्रभावित हुई और उसगे उनसे गुरुदीक्षा प्रहण की । दीक्षा के उपरान्त 
वह रामोपासना में पागल जैसी रहने लगी। राम ही उसका सबेस्‍्व था। 
वह आतंता से पुकारती--हे पतितपावन राम ! मैं सवंथा तेरी हूँ, मेरे हृदय 
में अच्छा भाव हो, बुरा भाव हो, या भाव न हो, पर में तेरी द्वी हूँ ! मुझ में 
सब्बनता हो, दुजनता हो या मैं पापबुद्धि हूँ, पर द्वे पतित-पावन राम, मैं तेरी 
हो हूँ । मैं दीन-होन और अपराधिनी हूँ, पर अभु, हूँ तेरी ही ।” यह थी उसकी 
समपण को भावना । लोकापवाद की ओर आँख मूँदकर बह श्री रामदास जी 
के पास रहती थी और उनकी सेवा में एवं रामोपासना में समय बिताती थी । 
सचमुच वह पुण्यशीला नारी थी। उसने कीतत करते हुए रामनाम के जयघोष 
में स्वर्गारोहण किया । उसके सीता-स्वयंवर” के अलावा कुछ सफुट पद भी 
उपलब्ध हैं । सीता-स्वयंवर पर वेणाबाई के पूष और पश्चात्‌ कई कवियों ने 
रचना की परन्तु वेणाबाई की काव्यकृति अपनी शेली की है। इसमें ज्नी-सुलभ 
भावनाओं की जितनी बारीकी से जानकारी कराई गई है उतनी अन्यश्न नहीं 
प्राप्त होती । प्रन्थ ओवीबदध है और उसके चौदद समास हें । विवाह की सब 
धार्मिक विधियों का मार्मिक एवं वास्तविक वर्णन इसमें है। इसका कोमल 
झनूठापन वर्णन के परे है । श्रीमती वेणाबाई के पूरे महानुभाव पंथ की 
कवयित्री महृदंबा ने रुक्मिणी स्वयंवर पर एक काव्य की रचना की थी | परन्तु 
इतनी सुन्दर और स्वतन्त्र रचना इसके पूर्व किसी कवयिश्री ने नहीं की थी । 

गिरिधर स्वामी :--यद्द वेणाबाई को शिष्या बयाबाई का शिष्य था। 
इसने 'समर्थप्रताप” नामक प्रंथ लिखा जिध्से पता चलता है कि यह भ्रीरामदास 
के सददवास में रहा था। इसमें श्री सप्रथे का पूरा चरित्र वर्णन किया गया दै । 
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इसके श्रतिरिक्त गिरिधर ने निशत्तिराम, संकेतरामायण, श्री समथकरुणा इत्यादि 
चालीस छोटे-मोटे भ्रंथां का प्रणयन क्रिया । संकेतरामायण में 5७४१ ओवियाँ 
हैं। निवृत्तिराम नामक प्रंथ भी सरसता के लिए प्रसिद्ध है। परंतु उपयुक्त प्रंथों 
में गुरुचरित्र पर 'समथ प्रताप! ग्रंथ दी मद्तत्वपृर्ण है । 

आत्माराम मद्दाराज येक्केहालीकर :--ये बाल्यावस्था से हो विरक्त 
एवम्‌ एकान्तप्रिय थे। यक्ञोपवीत संस्कार के पश्चात्‌ ये रामदास के सम्प्रदाय 
में प्रविष्ट हुए । इन्होंने 'श्री दास विभ्रामधाम” नामक बृहत्‌ प्रंथ का सफल रचना 
कर अपना नाम मराठी साहित्य में अ्रमर किया। श्री समर्थ के चरित्रविषयक 
प्रंथों में यह सबसे बड़ा प्रंथ है। इसमें १६३०२ ओवियोँ हैं । श्री रामदासजी 
के चरित्र से सम्बद अधिक से अधिक सामप्री इसमें हैं । सचमुच यह समथथे 
सम्प्रदाय का विश्वक्रोष है। इसमें सम्प्रदाय के लक्षण, मठ, आचार, सब कुछ 
प्राप्य है। यह प्रंथ जितना विशाल है उतना साहित्य को दृष्टि से सराहनीय नहीं 
है । परन्तु साम्प्रदायिक जानकारी के लिए अपना विशिष्ट स्थान रखता हे । 


इनके अतिरिक्त कई छोटे-मोटे साहित्यकार हो गए परन्तु उनकी रचनाएँ 
साम्प्रदायिक परिपाटी से भिन्न नहीं हैं अ्रतः उनका उल्लेख हम यहाँ नहीं करते । 


संक्षेप में श्री रामदास के सम्प्रदाय की रचना उतनी लोकप्रिय न हो सकी 
जितनी वारकरी सम्प्रदाय की थी । 


* अयरकदा ०० ५ 


तीसरा अध्याय 


वाभन पंडित 
( १६०८-१६९५ ) 


श्री शिवाजी महाराज द्वारा स्वराज्य की स्थापना होने के पश्चात्‌ महाराष्ट्र 
में सांश्कृतिक पुनरुत्थान हुआ । गत २३५० वर्ष में महाराष्ट्र की भाषा, वेष तथा 
सभ्यता पर जो यावनी शासन का कुप्रभाव हुआ था उरासे मराठी "बा मुरमा- 
सी गई थी। संस्कृतिरक्षक श्री शिवाजी महाराज ने अपने मंत्रिमंडल में जो 
अष्टप्रधान नियुक्त किये उन्हें संसक्रत की उपाधियाँ दी गई थीं। उद-फारसी की 
जगद्द मराठी राजभाषा बनी । श्री शिवाजी ने मराठी में राज व्यवहार-कोष 
बनाने के लिए प्रकाण्ड विद्वान्‌ रघुनाथ पंडित को नियुक्त किया । उनको मंत्रि- 
मंडल ( अश्प्रधानों ) में स्थान दिया। इसका तत्काल परिणाम यह हुआ कि 
विद्वान लोग संस्क्रत के शब्दभंडार से लाभ उठाते हुए मराठीभाषा को श्रधिक शुद्ध 
ओर समृद्ध बनाने में रुचि लेने लगे । इन विद्वार्नों ने धीरे धीरे धार्मिक भ्रंथों के 
अतिरिक्त पौराणिक प्रंथों एवम्‌ संस्कृत के महाकाथ्यों का मराठी में अनुवाद 
करना अथवा तत्सदश सरस रचना करना प्रारम्भ किया । श्तः इन विद्वान 
कवियों द्वारा संस्कृत छंदों का मराठों में प्रचुरता से प्रयोग किया जाने लगा । 
भाषाशली ने भी संस्‍्क्ृत का ढंग अपनाया । इस तरह की संस्कृत-सदश सरस 
काव्यरदना करनेवालों को “पंडित कवि? अ्रभिधान प्राप्त हुआ । पंडित काव्य का 
श्रीगणे:। करने का गौरव श्रकाण्ड विद्वान्‌ ब/मन को प्राप्त हुआ । आइए, हम 
उनकी संक्षिप जीवनी पढ़कर उनक्रे कव्य-सरोचर का रसास्वाद लें। 


व!मन पंडित का जन्म और प्रायमिक शिक्षण बोनापुर में हुआ । परंपरावादी 
ऋग्तेदी ब्राह्मण कुल में जन्म लेकर भी लौकिक लाभ की दृष्टि से इन्होंने उर्दृ- 
फारसी भाषा का गहरा अध्ययन किया क्योंकि उस समय बीजापुर के बादशाह 
मुसलमान आदिलशाह थे। किंवदन्ती है कि उर्द-फारसी भाषा पर इनकी 
प्रभुता देखकर बादशाह ने इन्हें मुसलमान बनाना चाहा | पर युवक वबामन की 
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धर्मनिष्ठा जाग उठी और वे तत्काल बीजापुर से भागकर काशी जा पहुँचे । 
वहों लगातार आरह वर्षों तक एडी-चोटी का पसीना एक कर इन्होंने संरक्ृत 
साहित्य एवं दशनशाओ्ओं का गम्भीर अध्ययन किया । परिश्रम एवं 
अध्ययन का साथ प्राप्त होते ही इनकी नेसर्गिक बुद्धिमत्ता चमक उठी। ये 
बेजोड़ वाग्वीर थे। इन्होंने काशी के सब विद्वानों को विवाद और दर्शनशातघ््र 
की चर्चा में पराजित कर कहे विजय-प्रमाणपत्र प्राप्त किए। इनका अहंकार 
भी खूब बढ़ा । ये प्रकाण्ड घमंडी विद्वान आरम्भ में द्तवादी थे | किंवदन्ती 
है कि संयोग से इनकी श्री समर्थ रामदासजी से भेंट हो गई । श्री रामदासजी ने 
इनको मलयाचल पर तपस्या करने को कहा जो उन्होंने तत्परता से किया । यहाँ 
मलयगिरि पर उनको सचिदानंद नामक संन्यासी ने गुरुमंत्र दिया और 'भागयी 
वारुणी विद्या' सिखलाई । घमंडी द्वंतवादी वामन पंडित में क्रांति हो गई और वे 
अद्वेत उपासना के कष्टर समथक बने । 


साहित्यिक रचना :--इनकी रचना स्थूल रूप में तीन प्रकार की थी-- 
वेदान्तविषयक, पौराणिक आख्यानपरक और अनुवाद या भाषांतरयुक्त । इनक्री 
उपलब्ध लगभग पेंतालीस हजार पंक्तियों में से लगभग पतन्चोस हजार पंक्तियों में 
वेदांत का निहूपण है। वेदांतविषयक ग्रंथों में यथाय दोपिका, निगमसार, चित्सधा, 
प्रियसुधा, राजयोग तत्त्वमाला, गीताणवसुधा, कमतत्व इत्यादि हैं, जिनसे इनकी 
प्रगाढ़ विद्वत्ता एवं आध्यात्मिक ज्ञान का बोध होता हैं। यथाथदीपिका भगवद्वीता 
की कांव्यबद्ध टोका है। इसकी २२२६६ ओवियाँ हें । कबि ने गीता का 
यथार्थ अर्थ विशद्‌ किया है । कहीं-कद्दीं आपने ज्ञानेश्वरी की कड़ी श्रालोचना 
की है। ज्ञानेश्वरी का दूसरा नाम भावारथदीपिका है । इसका विरोध करने 
के हेतु इन्होंने अपने गीताभाष्य का यथाथ्थदीपिका नाम रखा। यह भाष्य 
तकंककश, और काव्यहीन है। भाषाशेली प्रभावी, तकयुक्त और वकीलों 
के ढंग की है। उसमें सुगमता, स्पष्टता है पर कोमलता और लालित्य का अभाव 
हैजो झानेश्वरी में प्रचुर मात्रा में उपलब्ध है। वामन पंडित ने इस भाष्य में 
ज्ञानयुक्त सगुण भक्ति का प्रभावकारी प्रतिपादन किया । संत ज्ञानेश्वर ने ज्ञान, कर्म 
और भक्ति का विवेचन किया | ह्ञानेश्वरी अधिक उदार और समावेशक है पर 
यथार्थदीपिका अनुदार और संकौण है। यथाथंदीपिका में केवल श्रीकृष्ण- 
भक्ति की ही >्रेष्ठता का प्रतिपादन है । संक्षेप में वह एकेश्वरवादी है। कवि ने 
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अद्वेत और भक्ति की एकता का बड़ा सकशुद्ध निरूपण किया है। संक्षेप में 
यथाथदीपिका गौता के भाध्यों में अपना विशिष्ट स्थान रखती है। आपकी 
आाख्यानपरक रचनाओं का आधार रामायण, मद्याभारत और श्रीमद्भागवत हें । 
आपके चालीस शअआख्यानों में सीतास्वयंवर, भरतभाव, नामसुधा, वनसुधा, 
वेएुसधा, हरिविलास, कात्यायनी व्रत, रासक्रीड़ा, राधाविलास, राधाभुजंग, 
जलक्रीडा इत्यादि के प्रति रसिक पाठक भंग जेसे लुब्ध दें। इनकी रचनाएँ 
संस्कृत के विविध बृत्तों के अनुसार होने से नादमधुर दें। उनकी सरसता 
वर्णन के परे है। वामन पंडित श्लोकों की रचना करने में एकमेवाद्वितीय थे । 
इनके श्लोकों की पंक्तियों के अन्त अचुकता से यमकों में होते हें अतः उनमें 
एक विशिष्ट नादगुण है जो पाठक और श्रोता को तुरन्त आकर्षित करता है। वे 
यमकोी की श्लिष्ट एवं नादमधुर रचना में इतने निपुण थे कि समीक्षका ने उनको 
यमक्या वामन” नाम से सम्बोधित किया । इनके श्लोक सरसता से ओतमप्रोत द्वोते 
हुए अनुप्रास, उपमा, रूपक, उत्प्रेक्षा, दृशान्त आदि अलंकारों से युक्‍त हें । 
प्रसाद उनकी आत्मा है। इसीलिए 'सुश्लोक वामनाचा! ( केवल वामन ही 
सुश्लोक की रचना कर सकते हें ) कद्दा गया है । इनके उपयुक्त आदख्यानों की 
रचनाओं में जो नाव्यपूर्ण श्राषषंण एवं कौशल है उसके आधार पर हम कहते 
हैं कि वे श्रेष्ठ आख्यानकार कवि थे। उक्त श्ख्यानपरक काव्य कथोपकथन, 
रचनासौष्ठव, स्वभाव-परिपोष श्रादि काव्यगुणों के भंडार हें । 


मधुरा भक्ति की सरस अभिव्यक्ति :--राधाविलास, कात्यायनीत्रत 
आदि काव्य उत्तान श्ंगार से ओतमप्रोत हैं । वामन पंडित ने भक्ति के अवगुंठन 
में श्यहार का प्रभावी एवम्‌ सरस वर्णन किया है। जैसे मद्गाकवि सूरदास ने 
गोपी-क्ृष्ण के संयोगशज्वार का वर्णन करते हुए प्रेमजगत्‌ की अनेक बत्तियों 
तथा अनुभूतियों का सरस उद्घाटन किया वेसे वामन पंडित ने उपयुल्लिखित 
आहएयानों में और जलक्रीडा आदि काश्यों में किया। यह कहना द्ोोगा कि 
प्राचीन मराठी कविता में समधुरा भक्ति को धारा को पुष्ट करने में वामन पंडित का 
सबसे अधिक योग रहा । 

वामन पंढित ने जिन कथाओं पर उपयुक्त प्रबंधकाव्यों या कथाओं की रचना 
की उनसे साधारण लिखे-पढ़े पाठक भलो-भाँति परिचित थे। परंतु पंडित का 
कल्पनाविकास, भाषासौष्ठव और चरिश्र-चित्रण में इतना अनुपम कौशरू था 
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कि उनके बल पर आपने रामायण, महाभारत और भागवत की पुरानी कथाओं 
को दुगुना सरस और आकषक बना दिया। इन कथाकाब्यों का पदलछालित्य और 
भाषामाधुये केवल आस्वाद्य है वण्य नहीं । कवि की प्रतिभा का विकास देखते 
ही बनता है । 

अन्ुवादात्मक रचनाएँ :--अनुवादपरक कार्यों में समश्छोकी भगवद्ौता, 
पंडित जगन्नाथकृत गंगालहरी, भतृहरिक्रत नीतिशतक, श्शज्ञारशतक, चेराग्यशतऊ, 
चतुःछोकी भागवत और श्री शंक्राचायक्रत अपरोक्षानुभूति प्रमुख हैं। उपयुक्त 
काव्यमय भाषांतर या अनुवाद सरस एवं निर्दोष हैं जो कवि की प्रगाढ़ विद्वत्ता 
एवं प्रतिभा के निर्देशक हैं । गंगालदरो ओर शतकत्रय का अनुवाद मूल छन्दों 
में है कबि ने जिया है | जेसे स्वच्छ एवम्‌ निश्चवल जल में शरतपूणिमा की रात्रि 
में चंद्रमा का प्रतिबिंब सुद्दावना और सुंदर होता है वेसे ही उपयुक्त सब अनुवाद 
हैं। कहीं-कहीं उनका अनुवाद मूल शो से भी अधिक मधुर और सरस है। 
अनुवाद करना भी एक कला है । वामन ने प्रौढ़ एवम्‌ कलापूर्ण अनुवाद करने 
का मराठी में श्रीगणेश कर उसका शनूठा उपकार क्िया। आपके पूर्व किसी 
कवि ने सरस अनुवाद नहीं किया था । वामन जितने श्रेष्ठ व अभिजात कवि थे 
उतने ही भ्रतिभाशाली अनुवादक कवि थे। उनकी समश्छोको गीता का 
अनुकरण कर भविष्य में छगभग नो श्रेष्ठ कवियों ने अभंग, भक्ति, साखी, पद 
श्लोक व ओबवी इत्यादि भिन्न छुंदों में भगवद्गीता के सरस अनुवाद मराठी 
में किए । 


स्फूट रचनाएँ ;:--इनकी मौलिक स्फुट रचनाओं में कदणाष्टक, मनबोध, 
वामनबोध, उपदेशमाला, व सिद्धांत विजय श्रमुख दहें। मनबोघ पढ़ते समय 
रामदासनी के मन के श्लोक की रुग्ृति जग जाती है। करुणाष्टक तो श्रति 
रसौला है । उसे पढ़ते समय कदणा के उद्रेंक से पाठक अश्रु-सिंचन करने लगता 
है । इसके अतिरिक्त इन्होंने कई रसभीने गौतों की मधुर रचना को । 

सचमुच चामन पंडित की प्रतिभा बहुमुखी थी। इन्होंने संस्कृत कार््यों के 
सरस अनुवाद किये, रामायण, महाभारत, भागवत के आधार पर कथाकाब्यों 
की सफल रचनाएँ कीं, श्री भगवद्वीता पर यथाथदीपिका नामक उत्कृष्ट भाष्य- 
प्रग्थ लिखा, निगमसार जैसा गूद अध्यात्मपरक प्रंथ स्वाजुभव के आधार पर 
लिखा और राधाविलास, कात्यायनीघ्रत, राषधाभुजंग एवम्‌ जलकौडा आदि श्यज्ञार- 
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रसयुक्त कार्यों की मधुर सृष्टि की और मराटी का साहित्य खूब समृद्ध किया। 
इनकी काव्यरष्टि की अद्वितीय विशिष्टता है कि एक ओर तो इन्होंने अतिगूढ़ 
और शुष्क दाशनिक तत्वों का प्रभावकारी उद्घाटन किया तो दूसरी ओर मधुरा 
भक्ति से ओत पप्रोत ललितरम्य काव्य की सुहावनी रचना की। वामन पंडित ने 
भक्तिकाव्य के कलापक्ष की ओर अधिक ध्यान देकर उसको काव्यगुणों से अधिक 
शोभायमान किया ओर पंडित-काव्यधारा को पुष्ट किया । 


प्रबंध-काव्य-धारा :--प्राचीन मराठी साहित्य को अपनी प्रबंधकाव्य-घारा 
पर गये है। महानुभाव कवियों ने प्रबंध-काव्य-रचना का श्रीगणेश किया । 
दामोदर पंडित ने सन्‌ १२७८ में वत्सहरण की रचना को। कवि नरेन्द्र ने 
सन्‌ १२९२ में रुक्मिणीस्वयंचर की रसभीनी रचना की । कवीश्वर भास्करभट्ट 
बोरीकर न सन्‌ १३०६ में शिशुपालवध की सरस और कौशलपूर्ण सष्टि कर 
इस धारा को पुष्ट किया । भविष्य में युगप्रवतंक कवि एकनाथ महाराज ने १५७० 
के लगभग रुक्मिणी-स्वयंवर नामक अध्यात्मप्रधान प्रबंधकाव्य की अनूठी 
रचना कर इस धारा को पुनः प्रवाहित किया । आपके नाती महाकवि मुक्तेश्वर 
ने सन्‌ १६४० के लगभग महाभारत की सर्वांगसुंदर रचना कर प्रबंधकाव्य 
का उत्कष किया । निःसंशय कवि मुक्तेश्वर प्राचीन मराठी कविता के सबश्रेष्ठ 
एवम्‌ सवमान्य कलाकार हैं। एकनाथ की विशेषता आध्यात्मिक रूपकों की 
योजना है, मुक्तेश्वर की विशिष्टता निवेदन की सरसता और रचना का सौष्ठव 
है। उपयुल्लिखित सब अवंधकार्यों में भक्ति की धारा बहती है। श्रोताओं का 
या पाठकों का मनोरंजन करते हुए उनको भक्ति करने के लिए प्रोत्साहित करना 
उन काव्यों का प्रधान हेतु था। इस दृष्टि से वे भक्तिरसप्रधान कथा-काब्य हैं । 
उपयुक्त प्रबन्धकाब्यों में संस्कृत के पंच महाकाव्यों की कला दृष्टिगोचर नहीं 
होती । हम कह सकते हें कि उनमें आषे महाकाव्य की प्रौढ़ता कुछ अंशों में 
दौख पढ़ती है । पर इसके पश्चात्‌ मराठी के प्रबंधकाव्यों ने नये आभूषण और 
वेष धारण कर संस्कृत के पंचमहाकाव्यों का समू अनुकरण किया। पंडित 
वामन के समकालीन कवि सामराज और नागेश ने संसक्रत के नेषधादि महाकाव्यों 
का आदश सामने रखकर उनकी जेसी रचना करना प्रारम्भ किया। उनका 
अनुकरण कवि विटठल व आनंदतनय ने किया। रघुनाथ पंडित ने तो नेषघ 
महाकान्य को मराठी में सरसता से छाया। मद्दाकवि भोरोपंत ने शआर्याभारत 
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का सरस रूपान्तर करके प्रबंधकाव्य-मंदिर का शिखर बनाया। इन कवियों ने 
कलाविलास को अधिक महत्व देकर *४ंगार, वीर, करुणादि रसों से ओतप्रोत 
सगुण, सालंकार और सघंथा सुधरे हुए मनोहर प्रबंधकाव्यों का प्रणयन किया । ये 
कविसाहित्य कलाभिज्ञ ये श्रतः इनको कलाकवि कद ना उचित होगा । ये सब कलाकवि 
स्वराज्य में रहे । अतः लोकानुरंजन के लिए ही इन्होंने उक्त रचनाएँ की । 
सामराज (_ १६१३-१७०० ):--यह कवि वामन पंडित का समकालीन 
था। कद्दते हें कि इसको भ्री शिवाजी तथा उनके पुत्र राजाराम का आश्रय प्राप्त 
था। इसके दो प्रमुख काव्य हैं। पहला है रक्मिणीहदरण और दूसरा है 
मुद्गलाख्यान । अष्टसर्गात्मक प्रदीध रचना, धीरोदात्त नायक, प्रेमविहल नायिका, 
विप्रलुंभ श्ंगार, प्रकृति का पोषक व्णन, विरद्ावस्था और उसका उपचार, 
युद्ध का वीररसयुक्त वणन और अन्‍न्ततोगत्वा नायक-नायिका का मिलन एवम्‌ 
विवाह हृत्यादि संस्कृत मह्दाकाग्यों के लक्षण रुक्मिणीस्वयंवर में रुपश्ता से 
टग्गोचर होते हैं । इसकी भाषाशेली संस्कृतप्रचुर और समासबद्ध होती हुई 
सुगम ओर प्रसन्न हे। कहीं-कहीं सामयिक लोकस्थिति का उल्लेख भी है। 
रक्मिणी की माता के रूप में आदश प्रपश्ी ज्नी का चरित्र-चित्रण मिलता है । 
कहीं-कहीं अध्यात्मबोध और भक्ति का अनूठा मेल दोख पड़ता है। इसके प्रधान 
रस श्टज़्ार और वीर हैं पर भक्ति की शांतधारा बद्दती है। कवि की व्यवहार- 
कुशलता एवं तत्त्वज्ञता का अनुभव बार-बार दह्योता है। संक्षेप में यह उत्कृष्ट 
प्रबन्धकाव्य हैं । इसके ११४० श्लोक हें। भाषाशेली प्रौढ़, सम्पन्न और रमणीय 
है। दूसरा मद्दाकाव्य 'मुदूलाख्यान”ः २६१ शछोक में हैँ । मुठ॒ल कवि का आराध्यदेव 
था । पर इसमें मुद्ल नामक धनी और दान करनेवाले कल्पित व्यक्ति का चरित्र- 
विन्नण युधिष्ठर कृत अश्वमेघ यज्ञ के आधार पर किया गया है। कथावस्तु में 
मौलिकता एवं आकर्षण है | परंतु यह पहले की बराबरी नहीं कर सकता । 
नागेश ( १६१८-१६९३ )$--यह वामन और सामराज का समकालीन 
कवि था। इसका जन्मस्थान अदमदनगर के पास भिंगार नामक देहात 
था । इसने सीतास्वयंवर, रुक्मिणीस्वयंवर, शारदाविनोद, चंद्रावलीवर्णन 
इत्यादि पाँच कथाकाव्यों को रचना की | सीतास्वयंवर के ४१५ श्लोक हें जो 
अनेकशत्तात्मक हैं । जान पड़ता है इस कवि ने संरुकृत के पंचमहाकाव्यों का सूच्म 
अध्ययन किया था क्योंकि उनके प्रसंगोचित उल्लेख और संदभ इसकी रचनाओं 
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में मिलते हैं। कवि निःसंदेह बहुश्रुत था। स्वयंवर के लिये आये राजाओं का 
सीता को सहेली द्वारा किया गया वणन, मंडप में राजाओं की श्यत्रार-चेष्टाएँ, 
राम को देखने के लिये आर हुई नगर की महिलाओं को धबड़ाहट और उत्सुकता 
इत्यादि का वर्णन रघुबंश जैसा प्रतीत होता है। स्वयंचर के पश्चात्‌ जुलूस में 
सम्मिलित हुई चित्रिणी, पश्मिनी, दस्तिनी और शंखिनी ब्लियों का मार्मिक 
चणन पढ़कर कवि की सूच्म अवलोकन-शक्ति की जानकारी प्राप्त होती है । इस 
कवि के काव्य में काल-विपर्यास का दोष दोख पड़ता है। स्वयंवर के लिए 
शमंत्रित राजाओं की सूची में समकालीन चह्ााण मोरे इत्यादि राजाओं का उल्लेख 
मिलता है जो अक्षम्य दोष है। वेसे ही सीता के अलंकारों में मुसलमानों के 
अलंकारों के नाम हैं जो सदोप दें । नागेश ने महाकाव्यों, नाटकों, पुराणों, छंद- 
शाज्ञों, कामशाज्ञों ओर साहित्यशात्नों का गंभीर अध्ययन किया था। वह 'शारदा- 
विनोद' काव्य में अपने को 'नानाकाव्यइलापचतुर” कहता है जो बात बिलकुल 
खरी थी | उसकी वणन-शेली वेशिश्ययूर्ण है । बह प्रति या प्रसंग के वर्णन की 
अपेक्षा चरित्रचिश्ण में अधिक निपुण है। धौता और चंद्रावली के रूपवणन में 
श्रज्ारप्रिय कवि इतना मम्म हो जाता है कि वह उनका वर्णन ८० से अधिक श्छोकों 
में करता हे । कहीं-कद्दीं जेंसे क्ृष्णगोपोविलास के वर्णन में कवि उत्तान एवं 
अश्लील श्वग्ार का रह्दारा लेता है जो संस्कृत मन को खटकता है। कवि ने 
सीतास्वयंबर में अपरिचित सोलह अक्षरत्तों का उपयोग किया है। नागेश उत्कृष्ट 
कलाकवि थे इसमें कोर संदेह नहीं है । 


विद्ठुल (१६२८-१६९० ):--किंबदन्ती के अ्रनुसार यह कवि नागेश जैसा 
बामन पंडित का शिष्य था। इसका जन्मस्थान बीड नामक देहात था। यह 
कुलपरंपरा से विट्ठलभक्त था। इसका पूरा नाम विट्ठल अनंत क्षौरसागर 
है। इसने पांचालीस्तवन, रुक्मिणीस्वयंवर, सीतरवयंवर, द्रौपदौवद्जहरण, 
रसमंजरी, विद्ृल्लीवन और बिल्हणचरित्र आदि कार्यों की सुरस रचना की। 
सब काव्यों में चमत्कारिक यमक, अनुप्रास व श्लेष दिखाई देंते हैं जो इसके 
वामन पंडित के शिष्य द्वोने का स्पष्ट प्रमाण है। सीतास्वयंवर, रुक्मिणी- 
स्वयंवर और विद्वजीवन सात सर्गों में संस्कृत महाकाव्य जैसे रचे हैं। इनमें 
कवि का विश्नकाव्य-कोशल तथा छंदशाख्र-नेपुण्य धग्गोचर होता दै। रसमंजरी 
झोर बिल्दण-बरित्र संस्कृत भ्रन्थों के अनुवाद हैं। बिल्दण-चरित्र में श्ृृ्ञार 
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रस को धारा तीबता से बहा दी हे । राजकन्या शशिलेखा श्रथवा चंद्रकला और 
उसका श्रध्यापक बिल्हण इनकी परस्परानुरक्ति की विविध अवस्थाओं का मार्मिक 
और रसभीना वर्णन पढ़ते समय पाठक शशज्जार-विभोर हो जाते हैं । कहीं-कहीं उत्तान 
श्ज्ञार हे । सीता-स्वयंवर और रुक्मिणी-स्तरयंवर में संस्कृत के अनेक बृत्तों में द 
सरस श्लोक की रचना है । प्रबंधकाव्यों में इनका समावेश किया जाता है पर 
अन्य प्रबंधकाव्यों की तुलना में ये फीके हें । 

आनंद्तनय :--ये तंजोबर सूबे में अरणी नामक गाँव के निवासी थे । 
इनके पिता का नाम आनंदराव था श्रतः ये अपने को काव्य में आनंदतनय कहते 
थे। इन्होंने दक्षिण भारत में शुद्ध आ्रख्यानपरक रचनाओं का श्रीगणेश किया । 
इन्होंने लगभग बीस अआख्यान काव्यों की सरस रचना की। ये आख्यान काव्य 
गीत ( पद ) छंद में हैं। कवि ने प्रधानतया कीतेनकारों के लिए ही इनकी 
गीतप्रधान रचना की । इन कथाकावब्यों में सीता-स्वयंवर, राधा-वलास और 
पूतनावंध काव्य कथा की दृष्टि से उच्चकोट के दें । पौराणिक कथाओं पर इनके 
लगभग एक हजार गीत ( पद ) उपलब्ध हैं । इनकी रचना कीत॑नकारों के लिए 
कामधेनु जसी है । गीत (पद ) बृत्तबद्ध, श्रुतिमनें.हर और भक्तिरस 
से परिपूर्ण हें । उनमें यमऊ, श्लेष और अनुप्रासादि शब्दालंकारों की प्रचुरता 
है । कवि 5ट्ठटल और नागेश की रचना की तुलना में इनके गीत ( पद ) अधिक 
सरस भर नादमधुर हैं । इनकी रचना प्रपंच से ऊबे हुए श्रस्त मन को आह्ाद 
देनेवाली प्रसन्न व प्रासादिक हैं। गौतकारों में इनका विशिष्ट स्थान है। 
गोतमय प्रबंधकाब्यों की रचना करने को प्रथा इन्हं।ने प्रचलित की । 


रघुनाथ पंडित :;--ये कवि आनंदतनय के समधी थे । इनका निवास 
तंजोबर में था। इनके जीवनकाल के संबन्ध में विवाद है पर हम कह सकते हैं कि 
आनंदतनय के समकालीन हे।ने से इनका जीवनकाल अठारदबीं शताब्दी के पूर्वाद्ध 
में होगा । इनकी काव्यसश्टि अन्य कवियों की श्रपेक्षा अत्यन्त अल्प है परन्तु 
'नल-दमयन्ती-स्वयंवर”' इनकी ऐसी उच्चकोटि की रचना है, जिसने इन्हें मराठी 
साहित्य में अमर कर दिया । 'एकथ्वन्द्रस्त्मोी हन्ति न च तारागणोष5पि च न्याय 
हन पर ठीक तरह से घटता है । छाव्यकला की दृष्टि से प्रबन्धकवियों में रघुनाथ 
पंढित निःसंदेह सर्वश्रेष्ठ हैं। 'नल-दमयंती-रवयंवर” का अध्ययन करने से सुबुद्ध 
पाठक कवि की व्युत्पक्षता, रसिकता, व्यवद्दारक्षता, सुसंस्कृतता और राजद्रबार 
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की सूच्तम जानकारी से भली भाँति प्रभावित होता हे । इसीलिए विद्वानों में विवाद 
चल रहा है कि रघुनाथ पंडित श्रीशिवाजी महाराज अथवा अन्य महाराज के दरबार 
में ऊँचे पदाधिकारी रहे होंगे । आपने गजेन्द्रमोक्ष और रामदासवर्णन नामक अन्य 
दो लघु काव्य-कृतियों की रचना की पर ये प्रथम कृति की तुलना में निक्ृष्ट हें । 
'रामदास-वर्णन' के आधार पर हम कह सकते हैं कि कवि श्री रामदासजी का भक्त 
था। प्रबंधकाव्य का शिरमौर 'नल-दमयंती-स्वयंवर' का हम कुछ रसास्वाद लें। 


नल-दमयंती स्वयंवर :--संस्कृत भाषा में लिखे महाकवि हफ के नेषध 
काव्य के आधार पर रघुनाथ पंडित ने उक्त प्रबन्धकाव्य की रचना की। नेषध 
काव्य पूर्वाद और उत्तराद्ध में बटा है। पूर्वाध के १६ सर्गों में रुवयंवर 
तक का बृत्तान्त है। उत्तराद्ध के शेष छः सर्गों में नल की उत्तरायु का 
शोकपूर्ण वणन है। रघुनाथ पंडित ने केवल पूर्वाद्ध के आधार पर अपने 
प्रबंधकाब्य की सरस रचना की। नंषधकाब्य के पूर्वाध में १०५० >छोक हैं 
परन्तु रघुनाथ पंडित ने इनका २१८ शछोको में कोशल्युक्त संक्तेप करके कथाचस्तु 
की आकषकता दुगुनी की । मूल कथावस्तु के सौंदय को द्विगुणित करके संक्षेप करना 
अति कटिन और श्रमसाध्य काम है। सचमुच रघुनाथ पंडित अलौकिक काव्य- 
शिल्पी थे | मूल कथावस्तु का विस्तार या आकार श्रठ्गुना छोटा करके उसकी 
आकृति का सौंदय दुगुना करना साधारण शिल्पकार का नाम नहीं है। इससे 
उक्त कवि की संक्षेप करने की चतुराई, मार्मितता और ओऔचित्यबुद्धि का परिचय 
प्राप्त दोता है । बस, इस कवि का ऋण कथावस्तु तक ही सीमित है । चरित्र-विश्रण 
की मौलिकता और भाषाशली के सौष्ठव में कवि की स्वतंत्र प्रतिभा की चमक 
दीख पढ़ती द्वे । प्रेमकाव्य द्ोते हुए भी इसमें कहीं भी कवि ने #ंगार रस में 
अश्छोलता का श्रवेश नहीं द्ोने दिया । प्रियतम और प्रेयसी की प्रेम-चेशओं को 
भारतीय सभ्थता की मर्यादाओं का कहीं अतिक्रमण नहीं करने दिया। नायिका 
दमयंती राजा नल के रूप-सॉंदय पर मोद्दित नहीं होती प्रत्युत उसका शुद्ध शील 
और उसकी पावन घवल कीर्ति सुनते ही उसकी धमर्मपत्नी होने का निश्चय 
करती है । इस काव्य को नायिका दमयंती भारतीय सभ्यता, चारिश््य और 
महिलासुलुभ शाल्ीनता का आदश प्रस्तुत करती है। नल और दमयंती 
नायक-नायिका के स्वभाव-दश न को बराबरी के दूत हंस पक्षी का चरिन्र-चित्रण 
आकषक, स्वाभाविक झोर मार्मिक है। हंस के चरिश्र-चित्रण में इस कवि ने 
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महाकवि हप॑ पर भी विजय प्राप्त की। कवि ने अपनी प्रतिभा-निर्मित मुग्ध 
श्यज्वार की योजना कर दमयंती के स्वभाव-दशन को ऊँचा उठाया। इस्ौ प्रकार 
राजा नल के स्वभाव-दशन में मौलिक परिवर्तन करके उसको उदात्त, महान और 
भारतीय संस्कृति की दृष्टि से आदशश नायक चित्रित क्रिया। राजा नल और 
दमयंती के संवाद में अभिजात कवित्व का आस्वाद प्राप्त होता है| भाषा संस्क्ृत- 
प्रचुर और अलंकारों से युक्त हे। शब्दालंकार के साथ अर्थालंकार काव्य की 
ध्वनि और रस पृष्ट करते हें । कहीं-कहीं यमक्कों की रचना में कवि को अ्रत्यधिक 
रुचि प्रतीत होती है । उपमा, रूपक, दृशन्‍्त, व्यतिरेक, श्लेष, आ्रान्तिमान्‌ और 
स्वभावोक्ति अश्रलकारों की जहाँ-तहाँ उचित योजना होने से पाठक आनंदविभोर हो 
जाता है। कवि को शश्ज्वार ओर कछण रस के निर्वाह में आशातोत सफलता मिली 
है। रचनाशेली वर्णन के परे है। कवि ने संस्कृत के गणवृत्तों के साथ मराठी के 
मात्राइत्तों का भी बड़ी कुशलता से प्रयोग किया है। पदलालित्य और नादमाधुय 
काव्य. को श्रति श्रुतिमधुर बनाता है । कहीं-कहीं कृत्रिमता खटकती है। ऐसा 
लगता है कि कवि ने एक-एक शब्द बड़े परिश्रम से हूँढरूर रखा है। कहीं-कहीं 
काव्य में दुर्बोधता का अनुभव होता हैं। पर ऐसे स्थल नगण्य हैं और काव्य 
प्रासादिक है। रसपरिपोष और अलंकार-वेभव दोनों दृश्टियों से यह अबन्ध 
काव्य श्रेष्ठठमम है । 

इसके अतिरिक्त कबि ने गजेन्द्रमोक्ष नामक कथाकाव्य की रचना की। 
कहते हें कि इसकी रचना कवि ने दृद्धावस्था मैं की अतः इस काब्य में भक्ति 
रस का अच्छा निर्वाह हे । इसमें शब्दालंकारों की योजना में कवि की अत्यधिक 
रुचि ब्यक्त हुईं है| यह काव्य साधारण है । श्रीरामदास-वर्णन इनका तीसरा स्फुड 
काव्य है । यह भी साधारण है । अठारहवीं शताब्दी के उत्तराध में पाण्डित्यपूण 
काव्य-धारा अधिक विस्तृत होकर तीत्रता से प्रवाहित टह्ोती रही । 

कवि निरंजम माधव ( १७०३-१७९० ):--इन्‍्दोंने ब्ृत्तावतंस, बृत्त- 
मुक्तावली और ब्रत्ततनमाला नामक तीन छंदशाद्भविषयक भ्रन्थों का प्रणयम 
करके संस्कृत तथा मराठी छन्‍्दों के लक्षणों की जानकारी करा दो। यद्द 
इमकी मराठी साद्ित्य को अनूठी देन है । इसी प्रकार व्युत्पन्नमति निरंजन माधव 
मे संस्कृत की शेली का सप्तसर्गात्मक और गद्य-पद्न-मिश्रित सुभद्वाचंपू कौ सृष्टि 
कर प्राचीन मराठी साद्ित्य का अलोकिक उपकार किया। प्रकाण्ड पण्डित के सिवा 
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उपयुक्त प्रन्थों को निर्मिति कौन कर सकता था। सचमुच निरंजन माधव की काव्य- 
प्रतिभा बहुमुखी थी। आपने छंदःशा््र, चंपू , ज्ञानेश्वरविजय और निरोष्ठथ- 
राघव नामक दो चरित्र चिद्बोध रामायण जेसी अपध्यात्मरामायण की टीका, 
वेदा-्त, स्तोत्र-कलाप और प्रवास-व्णन इत्यादि नानाविध रचनाएँ करके अपनी 
प्रतिभा की चमक दिखाई । निरोष्रयराघवचरित्र की यद विशिष्टता है कि उसमें 
पवर्ग के अक्षर कतई उपयोग में नहीं लाए गए । कहीं भी पफब भम श्रक्षर देखने 
में नहीं आते । निरोष्रथ राधव चरित्र की रचना करने में कवि को कितना परिश्रम 
उठाना पडा होगा हम कल्पना नहीं कर सकते। इसके शब्द-चयन में कितनी 
बारीकी का निर्वाह करना पड़ा दोगा, जानना कठिन है। बांक प्रसव-वेदनाओं की 
क्या कल्पना कर सकती है ? इसके अतिरिक्त इस कवि ने 'रामकर्णामत! नामक 
१११ रतोत्रों का प्रंथ रचा जिसमें 'श्री राम जय राम जय जय राम! मंत्र पंक्तियों 
के आयक्षरों से सघता है । कवि की परिश्रमनिष्टा कौ कल्पना करना कठिन हें । 
स्तोत्रों में भक्तिभाव है पर कवि का श्रधिक जोर रचना की चमत्कृति पर है, जो 
पंढिताई का स्वाभाविक प्रभाव है । निरोष्ठथ राघवचरित्र और रामकर्णाझ्त चित्र 
काब्य के उत्कृष्ट आदशे  हैं। इस कवि की पूरी जीवनी राजनीति में बीती पर 
उसका प्रतिबिम्ब इसकी काव्यसष्टि में कहीं देखने में नहीं श्राता । इससे स्पष्ट 
होता है कि उस काल में साद्दित्य लोकजीवन से विमुख हो गया था। साहित्य 
लोकानुरंजन या आत्मसंतोष के लिए ही रचा जाने लगा था। शअ्पवाद के 
रूप में प्रवासवणन में कहीं कहीं कवि तत्कालीन देवताओं के अलंकारों का, 
ऊंचे बच्चों का, स्वादिष्ट पक्कान्नयुक्त नेवेद्ों का उल्लेख करता है जिससे जान पड़ता 
है कि मन्दिर वेभवशाल्वी थे और धार्मिक विधि में धन को प्रतिष्ठा प्राप्त हो गई 
थो। निःसंशय पंडित कवियों में निरंजन माधव अपना विशिष्ट स्थान रखते हैं । 


मद्दाकबि मोरोपंत पराड़कर ( १७२९-१७९४ ) ;--ये पंडित-काव्य- 
धारा के अंतिम कवि हैं । श्रापकी काव्य-प्रतिमा जैसी बहुमुखी थी बेसी हो 
बहुप्रसवा थी अतः काव्यविस्तार की दृष्टि से प्राचीन मराठी साहित्य में आप 
अद्वितोय कवि हैं। आपकी साठ इजार से अधिक आर्याएँ अभी उपलब्ध हैं 
ओर पंथों के रूप में प्रकाशित हैं। अनुपलब्ध और पांडलिपियों के रूप में 
अप्रकाशित तो कितनी हैं, कद नहीं सकते। सचमुच आपको कविता सागर 
जेसी विशाल झौर बहुरल्लों से भरी हुई है। मोरोपंत उद्भड विद्वान, कलाभिज्ञ, 
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प्रभावशाली प्रवचनकार और खरे भगवद्भक्त थे। इन स्वाभाविक भावनाओं 
के अनुसार आपने विविध, विपुल और विदग्घ ( कलापूर्ण ) काव्य-सष्टि को। 
श्राप में देवी प्रतिभा और मानवो प्रयल्ल का अनूठा स्वर्ण-संगम था। आपकीौ 
पूरी जीवनी सरस्वती की उपासना में बीती । सचमुच आप विद्यादेवी के अनन्य 
ठपासक थे । अतः पहले हम आपक्री जीवनी पर सरसरी दृष्टि डालेंगे | 


संक्षिप्त जीवनी :--मोरोपन्त का जन्म पन्‍्ह्ालगढ़ में १७२९ में हुआ । 
आपके पिता का नाम रामजीपंत था। श्रीमती लक्ष्मीबाई आपकी माता थीं। 
रामजीपंत पन्हालगढ़ पर एक साधारण कमंचारी थे । कुछ वर्ष पहले रामजीपंत 
पराड़कर श्रपने विद्वान मित्र श्री केशव पाध्ये के साथ जीवन-यापन के लिए 
कांकण प्रान्त से आए थे। उनको चंद वर्षों में पन्हालगढ़ छोड़ना पड़ा अतः 
वे बारामती के सुप्रसिद्ध एवम्‌ धनी नाईक कुल के आश्रय में वहां रहने छगे । 
परन्तु उन्होंने होनहार बुद्धिमान पुत्र मोरोपंत को विद्वान्‌ मित्र श्री केशव पाध्ये 
के पास शिक्षा पाने के लिए रख दिया । यह बालक एकपाटी था । ज्यों-ज्यों गुरु 
पाध्ये पढ़ाते गए त्यों-त्यों बह प्रदण करता गया और उसकी बुद्धि संपन्न एवम्‌ 
तीत्र बनती गई। बाईस वर्ष की अवस्था में युवक मोरोपंत ने साहित्यशात्र, 
धर्मशात्र, दशनशाज्न व पुराणादि का अ्रव्ययन सफलता से पूरा किया | गुरु शिष्य 
की बौद्धिक प्रगति पर संतुष्ट हो गए और उन्होंने उसे हा्ईिक आशीर्वाद देकर 
पिता के पास भेज दिया । उनकी बुद्धिमानी से आकर्षित होकर श्रीमान्‌ बाबूजी 
नाईक ने उनको अपने कुल में पुराण का प्रवचनकार नियुक्त कर लिया। मोरोपन्त 
की मधुर वाणी और कथन को शैली से श्रोतागण मंत्रमुग्ध हो ज।ते थे । निश्चितता 
से खूब पढ़ना और दो-ढाई घंटों तक अपनी विद्वत्ता का प्रदर्शन करना उनका 
आजन्म व्यदसाय रहा । उनके श्रोता भी ऊँचे वण के श्रोर पढ़े-लिखे रहते थे 
अतः वे प्रवचन करने में मम् हो जाते थे । इस प्रकांड विद्वान ने अपनी अ्र'यु के 
लगभग चवालीस व इस प्रकार के सुखी और निश्चित व्यवसाय में बिताएं। सन्‌ 
१७९३ में उन्होंने काशीयात्रा को । काशी ग्ात्रा से लौटने के एक यष पश्चात्‌ 

उन्होंने स्वगारोहण किया । 

कविवर मोरोपंत शांत ब्त्ति के, धर्मनिष्ठ, कुटुंबी, कर्तव्यदक्ष और कमंठ 
विद्वान प्रवचनकार थे । उन्होंने प्राप्त सुखी व्यवसाय से अधिक से अधिक लाभ 
उठाकर काव्योदधि की सष्टि दी । उन्होंने चवालीस वर्ष में सत्तर हजार से अधिक 
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कविताओं की रचना कर साहित्य-जगत्‌ में अनूठा कार्य किया । वे प्रतिदिन कुछ न 
कुछ रचना किए बिना सोते नहीं थे । उनकी कविता गंभीर और भक्तिरसयुक्त है । 
सामयिक राजनीतिक अथवा सामाजिक परिस्थिति के उल्लेख से उनकी विशाल काव्य- 
खष्टि पूणतया रहित है । कविवय मोरोपंत का सामयिक सामाजिऋक या राजनीतिक 
आंदोलनों से कत्तईे संपक नहीं था । वे तो सरस्वती के श्रनन्य उपासक थे । 
उनकी काव्य-रचना का हेतु स्पष्ट और निश्चित था। व्यक्तिगत उद्धार के लिए 
भगवचरित्रों का गन करना उनका नम्न ध्येय था। ( वाटे चरित्र त्यांचें काही 
आपण तरावया गावें? । आदिपव) । इसके साथ श्रन्य कुटुम्बियों को देव-देवताओं 
की कथा सुनाकर उनका सात्विक मनोरंजन करते हुए रामायण, महाभारत, 
भागवतादि ग्रन्थों को मराठी में लाना उनका विनम्र हेतु था। मोरोपंत व्यवसाय 
से प्रवचनकार थे श्रतः श्रोताओं को केसे ग्रकर्षित करना चाहिए, वे भली-भांति 
जानते थें। इसलिए रसिक श्रोता एवम्र्‌ पाठकों के लिए उन्होंने सुरस और 
चमत्कृतियृूर्ण विविध और विपुल रचना की । वे मार्मिक साहित्यशाज्नज्ञ थे अतः 
अपनी रचना में उन्होंने काव्यकला का रमणीक श्राविष्कार किया। इसके 
अतिरिक्त वे उद््‌भट विद्वान थे । अतः उनकी काव्य-रचना में भिन्न-भिन्न पाठकों को 
अलग-अलग रुचि ओर श्रानंद प्राप्त होता है | उन्होंने दीध और सुखी आयुष्य- 
में प्रदीध काव्य-रचना की, परंतु यद्द स्पष्टलया मानना होगा कि उनकी विपुल 
और विस्तृत रचना साधारण जनता के आदर को कभी प्राप्त न कर सकी । 
विद्वान कवि मोरोपंत शिक्षित उच्चचर्णियों के ही आदर के भाजन हो सके । 
उपयुक्त भूमिका को ध्यान में रखकर द्वी हम उनकी काव्य-सश्टि का यथाथे 
मूल्यांकन, समीक्षण और अध्ययन कर सकते हें, क्योंकि कवि ने स्वयम्‌ लिखा 
है 'गीर्वाणशब्द पुष्कलक जनपद भाभावि देखता थोड़ी” (मेरी रचना में संस्कृत शब्दों 
की प्रचुरता है और देशी ( मराठी ) शब्द बहुत थोड़े हैं ) ऐसी संस्कृतप्रचुर 
मराठी साधारण पाठक या जनता केसे समझ सकती थी ? एवम्‌ कविवर्य मोरोपंत 
की काव्य-सृष्टि विस्तीण होते हुए भी संकीर्ण है किन्तु सालुंकृत, सरस, सामथ्य- 
शालिनी और शांतिदायिनी हे । 

काव्य-रचना :--मदह्ाकवि का उपलब्ध और प्रकाशित काव्य-संग्रद्द 


६०००० कविताओं का है और कहते हें कि लगभग १५००० कविताएँ अभी 
अनुपलब्ध एवं भ्रप्रकाशित हैं मोटे तौर पर उनकी काव्य-रृष्टि इस प्रकार विभाजित 
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की जाती है--महाभारतविषयक २५००० कविताएँ, रामायणविषयक १६००० 
कविताएँ, भागवतविषयक लगभग ९५०० और स्फुट काव्यरचना १०००० से 
झधिक । आपकी रचना निम्नलिखित चार खंडों में विभाजित की जाती है । 


पहला खंड ( १७५२ से १७६१ ) :--इन दस वर्षो में कुशलवाख्यान, 
प्रहाद विजय, मदालसाचरित्र, हरिश्वन्द्राव्यान, श्रीकृष्णविजय ( पूर्वाध ), देवी- 
माहात्म्य, सप्ततती, विनायकमादह्ात्म्य और साररामायण इत्यादि को रचना 
उत्साही युवक मोरोपंत ने की । उपयुक्त प्रारंभिक रचनाओं में कबि ने संरकृत के 
महाकाव्यों की वणनशेली का सफल अनुकरण किया । इनमें कवि का पांडित्य- 
प्रदर्शन करने का उत्साह एवं उतावलापन और चमत्कृतियुक्त रचना करने की 
प्रबल छालसा दृग्गोचर द्वोती है। सब आख्यानकाव्य सुलूम, सुरस और कला- 
पू् हैं । कद्दीं-कहीं अनुवाद करने में कृत्रिमता और दुर्बोधता देखने में आती है । 
कृष्णविजय कथाकाव्य सहृदयता, प्रतिभा की चमक और भावुकता से ओतप्रोत 
है। उक्त कार्यों में वीर, भयानक, रोद इत्यादि रसों के निर्वाह के लिए 
ओजोगुण्युक्त श्रदीध समासों की योजना कवि ने की जिससे कवि का शब्दप्रभुत्व 
और भाषावेभव स्पष्ट होता है। मोरोपन्त कथोपकथन और चरित्रचित्रण 
में विशेष निपुण थे। अभी वे नवोदित कवि थे पर थे होनहार। अतः उक्त 
निपुणता की पहली मलक उपयुक्त कथाकाब्यों में दीख पड़ती है। उक्त रचना 
प्रायः गीति और शञआर्यागीति छंदों में हे । 


दूसरा कालखंड ( १७६२ से १७७१ );--इन दस वर्षो में सुदाम- 
चरित्र, श्रीकृष्णविजय ( उत्तराघ ), भक्तभूषण, सौतागीत, सावित्रीगीत रक्मिणी- 
गीत, भ्गुचरित्र, मंत्ररामायण, श्रार्यामुक्तमाला, संशयरज्ञावली, आयकिकावली, 
नामरसायन, प्रश्नोत्तमाला, भीष्मभक्तिभाग्य, नारदाभ्युदय, अवतारमाला 
इत्यादि हैं । इस दशक में मोरोप॑त की काब्यप्रतिभा पक्मषवित ओर 
पुष्पित हुई । इस कालखंड में कवि ने प्रमुखता से संस्कृत गणबूत्तों के आधार 
पर 'छोकी की मधुर और रसीली रचना की और अपने श्रति प्रिय आरयशित्त 
का श्रीगयणोश किया। कवि ने लगभग ६७ बूत्तों का उपयोग किया और 
कथाकाव्यों को अधिक कलापूर्ण एवं निर्दोष बनाया। तीसरी विशेषता यह 
है कि कवि मे अपने आराध्य देव राम के चरित्रगांयन का श्री गणेश किया । 
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तीसरा कालखंड ( १७७१ से १५८१ )६--इस कालखंड में मोरोपंत ने 
अपने सर्वोत्कृष्ट प्रध्धकराव्य, महाभारत की उत्कृष्ट रचना की । इसके अतिरिक्त 
अमृतमंथन, वामनचरित ओर मंत्रभागवत (एकादश स्कंघ) पर भी कवि ने सरस 
रचनाएं की । महाक्रवि मोरोपंत ने अपने अतिप्रिय आरयावृत्त में समप्र महाभारत 
की रचना करके अपनी काव्य प्रतिमा से सबको आश्वय और आनंद-विभोर कर 
दिया । अब कवि की प्रतिभा फूली और फली थी। मेंजे हुए कबि की अनूठी 
रचनाशक्ति महाभारत में स्थलरू-स्थल पर सहज में दुग्गोचर होती हे । क्‍या 
कथोपक्रथन, क्‍या चरित्र-चिनत्रण, क्‍या क्था-निवेदन-कौोशल, क्या वीर, रौद्, 
भयानक, शरज्गार, हास्य, शांत इत्यादि रसों का निर्वाह, क्या भाषाशली की चमक- 
दमक, क्या विद्कत्ता का प्रदशन और रचना की सहजता, क्या प्रासादिकता और 
आहादक्षमता, सबका स्वर्णसमन्वय महाकवि के आर्याभारत में हुआ है । 
आर्याभारत अनूदित होते हुए भी उपयुक्त काव्यगुणों से सम्पन्न हे अतः 
आालोचक उसे मौलिक प्रबन्धकाव्य दी मानते हैं। स्वभावदर्शन अधिक 
प्रभावकारी करने के द्वेतु मोरोपंत ने कहीं-कहीं मूलकाव्य का कलापूर्ण संक्षेप 
किया तो कहीं-कहीं विस्तार किया और मद्दाभारत को अधिक आकर्षक बनाया । 
महाभारत का स्वच्छंद अनुवाद होते हुए भी उक्त रचना ने मोरोपंत को 
महाकवि बनाय! | उनकी यह रचना सर्वागसुंदर है। रसोत्पत्ति और काब्या- 
लंकारों की दृष्टि से उक्त काव्य वर्णन के परे है। बह जितना विशाल ( १७००० 
आर्याओं का) है उतना ही भगवसत्प्रेम से ओतप्रोत है| पांडवों की कथा अधिकतर 
वीररसयुक्त है किन्तु वीररस की द्वानि न करते हुए भी मंरोपंत ने उसे भत्तिरस 
का पुट देकर अधिक हृय ओर दिव्य बनाया । यहाँ घोर और भक्त रसों 
का अत्यन्त दुलंभ मणिकांचन योग है। आर्याभारत की सर्वांग सुंदरता का 
वर्णन करते नहीं बनता । वह शकरा जैसा अंतर्बाह्म मधुर है। यह मद्दाकबि की 
परिणत प्रह्मा और प्रतिभा का पक्क फल है| 


' कालखण्ड ( १७८२-१७९४ ):--इन पंद्रह वर्षों में कवि ने 
मंत्रभागवत, हरिवंश, १०८ रामायण, देवों के सफुट स्तोन्न, काशीयात्राविषयक 
काशीरामायण, गंगारामायण, गंगास्तुति, गंगावकिली इत्यादि फुटकर काव्य, 
संतस्तवनपरकस्फुट प्रकरण और शछोककेकावलो की रसभीनी रचनाएँ को । 
संपूर्ण भागवत पर मराठी में प्रंथरचना करनेवाले मोरोपन्त आद् कवि दैं। मंत्र- 


महाकवबि भोरोपंत २३७ 


भागवत में कवि ने ३३२ नाममंत्रों की साधना की । कवि की विशेषता यह है कि 
भागवत के वेदान्तपूण एक्रादश स्कंत्र को भी उसने रसभीना बनाया | मंत्र- 
भागवत में “नमो भगवते वासुदेवाय? मंत्र की साधना की । मंत्रों की साधना की 
का अथ है मंत्र के अक्षर पंक्तियों के आरम्भ में छाये गये हैं, जिससे कवि की 
काव्य-शिल्पज्ञता एवं परिश्रमनिष्ठा का स्पष्ट परिचय प्राप्त होता है। कहीं-ऋह्दीं 
कृत्रिमता दृग्गोचर होती है और ऐसा होना स्वाभाविक भी है क्‍योंकि यहां कवि 
रवना की चमत्कृति श्र विचित्रता पर अधिक जोर देता है। अपने रचना- 
कौशल का ययेच्छ दशनसुख लेने की तीत्र इच्छा से मोरोपंत ने १०८ रामायणों 
की चमत्कृतिगण रचना की । इनमें से ९० रामायण उपलब्ध हैं। इनमें म॑त्र- 
रामायण प्रयम है । इसमें 'थ्री राम जय राम जय जय राम? मंत्र की साधना है | 
प्रत्येक कांड की पहली थआर्या इसी मंत्र से आरंभ होतो है। इसी प्रद्धार इस कथा- 
काव्य में 'हरे राम हरे राम, राम राम हरे हरे । हरे कृष्ण हरे कृष्ण, कृष्ण कृष्ण 
हरे हरे! मंत्रों के अक्षर आरम्भ में लाये गये हैं। अन्य रामायणों में निरोष्ठय 
रामायण एक विशेषता रखती है । इसमें ओछष्ठ य वर्ग के (.पफब भम ) अक्षरों 
का कतई उपयोग नहीं किया गया है। मंत्रगर्भरामायण, सप्तमंत्ररामायण और 
बालमंत्ररामायण भिन्न शर्तों में उदाहरणाथ साकी, शादूलविकीडित, अनुष्ठप्‌ , 
तथा श्रार्या, गीति में रचे हैं । इनमें कवि ने छंद-वे चित्रय का प्रदर्शन किया । नामांक- 
रामायण में प्रत्येक प्रथम पंक्ति के आरंभ में रा और द्वितीय चरण में म है । परंतु 
रामायण में परंतु” शब्द को चमत्कृतिपृण बार-बार योजना की गई है जो पढ़ते ही 
बनती है। इसके अतिरिक्त कवि ने लगभग ग्यारह रामायण-सीता, हनुमान, गुरु, उमा, 
गंगा, काशी, प्रयाग आदि के नाम पर लिखी हें । इनको सीतारामायण, हनुमान- 
रामायण, गुरुरामायण कहते हैं। इसी तरद क्रषि, राजा और सन्नामगर्भ के 
नाम से तीन राम/यणों की चमत्कृतिपूर्ण रचना की है जिनमें संतों के नामों की 
साधना है। विशुमदश्लननामरामायण दस रामायर्णों का समूद् हे। प्रत्येक 
रामायण में सौ नामों का उल्लेख कर रामकथा का भक्तिपूर्ण गान किया गया 
है। इनके अलावा मात्रारामायण, धन्यरामायण, हुँरामायण, दिव्यरामायण, 
लघुरामायण व सौम्यरामायणों की रचनाएँ विचित्र एवं चमत्कारिक ढंग से की गई 
हैं। एवम कवि ने शब्दवमत्कार और वणचमत्कार प्रदर्शित करने का अपना 
उद्देश्य बड़े परिश्रम से सफल किया। शायद द्वी संसार के साहित्यिक इतिद्वास 
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में किसी अन्य कवि ने अपने कविचातुर्य का प्रदर्शन इतनी चमत्कृतिपू्ण शेली 
में किया हो । पर हमें स्पष्ट कहना पड़ता है कि ऊपयुक्षिखित १०८ रामायण 
चित्र-काव्य के उदाहरण हैं न कि ध्वनिकाव्य के। उनमें प्रतिभा की अपेक्षा 
परिश्रम ही अधिक देखने में श्राता है । उनमें रसों के निर्वाह की अपेक्षा शब्द- 
रचना की शिल्पकारिता एवम्‌ कारीगरी ही दृग्गोचर द्ोती है। इनमें परिश्रम- 
युक्त कौशल अवश्य है परंतु काव्य तो प्रतिमा का स्फूत उद्गार द्ोता है। अतः 
कई समीक्षक इसको कालापव्यय और कविप्रतिभा का दुरुपयोग मानते हें । 
विशिष्ट अक्षर, छंद, शब्द और मंत्र के बंधन रखते हुए काव्य की रचना करना 
भाषा-प्रभुत्व का लक्षण हो सकता है और साधारण पाठक इससे स्तंभित भी होते हैं 
परंतु अभिजात रसिक शब्दचमत्कार के इस जाल में नहीं फेसते। बंधनों 
में काग्य-प्रतिभा का स्वच्छंद विहार नहीं हो सकता । बंधनों में काव्य-ऋल्पना 
चेंध जाती है। वंधर्नों से कृत्रिमत्ता उत्पन्न होती है और बढती है। जहाँ इतनी 
कृत्रिमता रहती है वहाँ भावनाओं की सहज उत्पत्ति रुक जाती है और जहाँ 
कविभावना प्रबल नहीं रहती वहाँ रसोत्पत्ति नहीं द्वो सकती | ञअ्रतः १०८ 
भिन्न-भिन्न प्रकार के रामायण लिखने का जो भूत मोरोपंत की प्रखर काव्य-प्रतिभा 
पर सवार द्वो गया था उसने उनका उक्त काव्य नीरस और कृत्रिम बना दिया । 
सचमुच यद्द पांडित्य का भड्क्ीला प्रदशन एवं काव्य-प्रतिभा का अपव्यय 
था| जिस महाकवि ने उत्कृष्ट ध्वनिकाव्यों की सष्टि की उसका चित्रकाव्यों की 
निर्मिति में रुचि लेना कुछ असंगत-सा प्रतीत होता है । समाधान की बात यह हो 
सकती है कि चाहे कविचतुराई का प्रदशन भले द्वी हो पर कवि ने अपने आराध्य 
देव श्रीराम” को शब्दसुमनों के चित्र-विचिन्न द्वार समर्पित कर अपनी काव्य- 
शक्ति का कुछ सदुपयोग द्वी किया । 


आर्याभारत, मंत्रभागवत व संशयरक्षावली के अतिरिक्त मयूरपन्त का मौलिक 
और रसभीना काव्य है केकावली, जो उन्हें प्रथम »णी के कवियों में सम्मान 
का पद देने के लिए समर्थ है। केकावली का अथ है मोर का लगातार चिल्लाना । 
जैसे मोर मेघ के दशन के लिए बेचेन होकर अआतंता से चिक्षाता है बैसे कबि 
मयूरपन्त भगवदह॒शेन के लिए तड्पते हुए आते हृदय से प्रार्थना करते हैं। 
केकावली में आतंद्ददय के स्वाभाविक उद्धार या यों कहिये उद्रेक हैं। आंग्ल कवि 
बड्सव्थ की व्याख्या काव्य प्रबल भावनाओं का एकाएक उद्देक है? केकावली पर 
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ठीक तरह से घटती हैं । इसोलिए वह आदश रसभीना काव्य है। इसके १२३ 
शोक दें | सब 'छोक संरकृत के गणबृत्तों के अनुसार रचित हैं। यह महाकवि 
मोरोपंत की प्रायः अन्तिम रचना है । कवि की जजर बृद्धावर्था के चिह्न इसमें 
स्पष्टता से दिखाई देते हें। कवि प्रारम्भ में'कहते हैं--'कृतान्तकटकामलष्वजजरा- 
दिसो लागली” ( मृत्यु का ध्वज मुझे दिखाई दे रहा है अतः हे भगवन्‌ | तू मुझे 
दशन दे) । केकावली में कवि ने अपना पातित्य स्वीकार कर भगवान के पतित 
पावनत्व का सहारा लिया और मछलछी जेम्री व्याकुलता से उसे एक बार दर्शन 
देने के लिए पुकारा । एवं आसज्नमत्युमनःस्थति को श्रद्धा से केकावली काब्य 
भरा हुआ है । उसकी प्रत्येक पंक्ति सहदय पाठक के मन को आदर कर देती है। 
प्रत्येक छोक भक्तिरस का घूँट है । केकावलीकाव्य भक्ति एवं करुणरस का 
कुंभ है जो केवल आस्वाय है, वण्य नहीं । इसमें काव्य-प्रतिभा एवं भक्ति के 
अवगुंठन में पांडित्य अ्रधिक सुद्दावना बना है । इसकी शब्दरचना का नादमाधुय 
अनूठा हैं। यह उपासनाकाव्य का उत्कृष्ट आदश है। जेसे आम्नशक्ष की चोटी 
का फल रसीला और मधुरतम द्वोता है वेसे मयूरपंत को यह अंतिम रचना 
सर्वोत्कृष्ट हे। केकावलो के संबंध में मराठी वाद्ममय का इतिहास” के लेखक 
के० ल० रा० पांगारकर कहते हें कि केकावली पढ़ते हो मयूरपंत के काव्यगुणों 
के विषय में जो कुछ संदेह हो उनका तत्काल निराकरण हो जाता है। केकावली 
ध्वनिकाव्य का आदर्श उदाहरण है। यह परिणतप्रज्ञ की वाणी है जिसमें प्रेम 
(भक्ति), प्रतिभा और प्रसाद परिपूर्णतया भरा है। मयूरपंत का काव्य प्रधानता 
से भक्ति रस से ओतप्रोत है। आर्याभारत में वौर, श्यज्ञार, द्वास्य, भयानक 
इत्यादि रसों का सफल निर्वाह है पर वहाँ भी भक्तिरस की द्वी सरस्वती बद्दती हे । 


यह मानी हुई बात है कि मयूरपंत का छंदोरचना पर विशेष अधिकार था। 
आपने अनेक संस्कृत ( गणबृत्त ), मराठी और हिंदी छंदों का प्रयोग सफलता से 
किया । आर्या छंद को मराठी में अत्यन्त लो$प्रिय बनाने का श्रेय आपको 
दी है। प्राचीन मराठी साहित्य में श्रोवी छंद को संत ज्ञानेश्वर ने लोकप्रिय बनाया, 
अभंग को संत तुकाराम ने अति लोकप्रिय बनाया, लोगों को 'छोक का चाच 
वामन पण्डित ने लगाया और श्रार्या की लोकप्रियता कवि मयूर पंत ने प्रस्थापित 
की । इससे मयूर पन्‍त का छंदोरचना पर विशिष्ट अधिकार सिद्ध होता है । उनका 
आर्याक्व॑ंद पर अदूभुत और अनुपम अधिकार था। इनकी भार्या सुडौल भौर 
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गटठी हुई है | इसकी खुस्ती और नादमघुरता बेन के परे है। यमकानुप्रास की 
कौशलयुक्त रचनासे उसका नाद कान में गूंजता है और ध्वनि ( व्यंजना ) 
सहृदयों को आहद देती है। शब्दावली अथंगभित द्वोने के कारण प्रत्येक श्ार्या 
उद्‌-फारसी के शेर जेसी आकषक और प्रभावकारोी है। निःसंदेह उनका उपमा- 
चातुर्य अवणनीय है। सुप्रसिद्ध हिंदी कवि नंद्दास के लिए जो लोकोक्ति है वह 
मयूरपंत के संबंध में भी राथक है-- 
और कवि गढ़िया तो नंददास जड़िया । 
इसी तरह कवि विठोबा अण्णा दफ्तरदार ने मोरोपंत की प्रशंसा करते 

समय कहा-- 

आरयाछदे जोडुनि रामायण भारतादि आयकवी | 

नायकवीर कवींचा ऐसा होईल अन्य काय कवी॥ 


अर्थात्‌ आर्याछंद में रामायण और भारत की सरस एवं विस्तृत रचना करनेवाले 
कवि मोरोपंत सब पंडित कवियों में प्रमुख हैं । उनकी टक्कर का अन्य कवि उत्पन्न 
होना असंभव है । 

संस्ट्र त-्प्राकृत-मिश्रित भाषा का प्रयोग करके उन्होंने जो अपूर्व साहित्य- 
सागर-निर्माण किया उससे मराठी का प्राचोन साहित्य खूब समृद्ध हुआ। कहीं- 
कहीं उनकी दौध समासयुक्त प्रौढ रचना दुर्बोध बनी परंतु व्याकरण की दृष्टि से 
उनकी भाषा शुद्ध, परिष्कृत और बेजोड़ है। मराठी का छचौलापन और उसका 
अलंझऊर-य भव प्रदर्शित करके उन्होंने संभ्कृत पंडितों को आधश्चयचकित कर दिया । 
वे यथार्थ में भाषाप्रभु थे। आय्कत्रि मुकुंदराज द्वारा प्रारम्भ किए प्राचीन 
मराठौ-साहित्य-मंदिर का स्वणशिखर उन्होंने बनाया। 


चोथा अध्याय 
आनंद-संप्रदाय का साहित्य 


सत्रहवीं और अठारहवीं शताब्दी में आनंदसंप्रदाय के सिद्ध पुरुषों ने 
मराठी में प्रशंसनीय रचना की | उक्त संप्रदाय के निम्नलिखित अ्मुख साहित्यकार 
हैं--सहजानंद, पूर्णानंद, रंगनाथरवामी, सदानंद अथवा शिवराम स्वामी, 
क्ृष्णदयाणेव और श्रीधर स्वामी । यह संन्यासी साधुओं का संप्रदाय था | हम 
प्रत्येक लेखक की रचनाओं का संक्षिप्त विवरण देना चाहते हैं। यहाँ एक बात 
ध्यान में रखना आवश्यक है कि प्रस्तुत संग्रदाय का सब साहित्य अध्यात्म और 
भक्ति से भरा है। कोर विशिष्टता न होने से यह संप्रदाय अधिक फैल न सका 
अतः पूर्वोक्लिखित पाँच संप्रदायों की तुलना में उसकी लोकप्रियता उपेक्षणोय है । 


सहजानंद :--इन्होंनें १५९२ में २५०० ओवियों में योगवाशिष्ठ पर 
टीका लिखी जो अभी हाल में उपेलब्ध हुई हे । कहते हैं इन्होंने ज्ञानरीपिका और 
अमृतानुभव टीकाएं भी लिखीं थीं। पू्णोनद्‌ :--इन्होंने १६१० में शिव-पावंती 
परिणय नामक पौराणिक कथा का आध्यात्मिक अरथ-विवेचन करनंवाला प्रंथ 
लिखा जो ओवीबद्ध और विशिश्तापूर्ण है। रंगनाथ स्वामी निगडीकर--ये 
समर्थ रामदास के समकालीन और अनुयायां थे। इन्होंने रामजन्म, गर्जेंद्रमोक्ष 
गुरुगीता और कई स्फुट प्रकरर्णो की रचना की । इनका पदसंग्रह नामक प्रंथ विशि- 
छतापूर्ण और बहुत लोकप्रिय है । इनके पद नादमधुर, गेय और कोतंन के लिए 
अत्यधिक उपयोगी हैं । इन्होंने सरस श्लोकबद्ध अष्टकों और पंचकों की रचना 
की जो बोधप्रद और ममंस्पशों है । शिवराम स्वामी (१६३२-१६७९ ३०)-- 
ये प्रकांड विद्वान थे । इन्होंने विपुल वेदांतपपरक और भक्तिपरक रचना की । 
भागवत के एकादश “स्कंथघ पर इनकी मार्मिक टीका है । ये एकनाथ मद्दाराज 
के नाती अर्थात्‌ महाकवि मुक्तेश्वर के मोौसेरे भाई थे। परंतु इस संप्रदाय को 
मराठी वाड्मय के इतिहास में स्थान आआ्प्त कराने का श्रेय कविवर कृष्णद्याणंव 
और अ्रीधर स्वामी को है । कृष्णदयाणंव ने तन्मयानंदबोध नामक आध्यात्मिक 
गंभीर अंथ को रचना की और कई सरस अभंग और पदों की र्ृष्टि की । पर ये 
लेखक भागवत के दशम स्कंध पर हरिवरदा नामक श्रौढ़ भाष्य करने से विख्यात 
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हुए और रहेंगे । स्मरण रखने की बात है कि हरिवरदा जेसी गंभीर टीका 
लिखते समय लेखक रक्तपित्त की ब्याधि से जजेर था श्र दरिद्रता से श्रति 
पीडित था । कहने की आवश्यकता नहीं कि शारीरिक व्याधि से पीडित लेखक 
की कृति में कहीं-कहीं निराशा और विषाद की काली कलक द्ग्गोचर होती है । 
उक्त विशाल भाष्यप्रंथ के ८७ श्रध्याय अर्थात्‌ बयालिस हजार ओवियों को सफल 
रचना करते ही कवि के प्राणपखेरू उड़ गए और ग्रंथ अपू्ण रहा । उनके उत्तम- 
स्होक नामक सत्पात्र शिष्य ने हरिवरदा भाष्य सन्‌ १७४० में पूरा किया । 
उपयुक्त प्रंथ में लेखक की विद्वता एवम्‌ बहुश्रुतता का जद्दोंतहाँ अनुभव होता दे । 
काव्य की दृष्टि से प्रंथ सरस है। कहीं-कहीं श्यग्वाररस की धारा स्वच्छंद बहती 
है जो खटकती है । कवि का करुण गंभीर व्यक्तित्व, कथा-निवेदन की शेली और 
भाषा का साधुय इस भाष्यप्रंथ को भागवत पर लिखे अन्य भाधष्यों में विशिष्ट 
स्थान दिलाने में सफल रहे । 


श्रीधर स्वामी ( १६४५८-१७२९ );--इनको प्राचीन मराठी साहित्य में 
महत्वपूर्ण स्थान प्राप्त है। इनके भ्रंथ महाराष्ट्र के कोने-कोने में छोटे से बड़े 
तक, शुद्व से ब्राह्मण तक, अपडढ़ से विद्वान तक सभी पाठक बड़े चाव से सुनते और 
पढ़ते हैं। 'महाराष्ट्रससारस्वत” के विद्वान लेखक के० बि० ल० भावे ने लिखा 
है--“महाराष्ट्र में संसार के तापों से न्रसित अनाथों का मनोरंजन कर उनका चित्त 
परमेश्वर की ओर शआकर्षित करनेवाला, संकट में सबको शान्ति और धेये प्रदान 
करनेवाला सिवाय श्रीधर स्वामी के दूसरा ग्रंथकार नहीं हुआ। संत नामदेव और 
संत तुकाराम के अंगों का सर्वत्र प्रचार है पर उनमें लोकानुरंजन करने की 
क्षमता की कमी है । स्री, परुष, बालक, ब्द्ध, पतित व विधवा आदि सबडो 
समान रूप से पसंद आनेवाली रचना श्रीधर स्वामी की ही है । 


जीवनी :--इनका जन्म नामरे नामक गाँव में सन्‌ १६५८ में हुआ | 
इनके पिता का नाम ब्रद्मानंद था । इन्होंने वेदाग्त पर एक प्रंथ लिखा | इन्होंने 
अपने होनहार पुत्र श्रीधर को शिक्षा देने के उद्देश्य से आत्मप्रकाश 
नामक दूसरा सहस्त ओविश्यों का सुलभ एवं सरस प्रंथ लिखा । विय्याभ्रद्ण के 
पश्चात्‌ श्रीधर ने अपने सुयोग्य पिता से गुरुदीक्षा ली । अब वे पंटरपुर में दी रहने 
लगे। उन्होंने शृत्युपर्यन्त सुख से गृहस्थी निभायी। वे पिता और पुत्र दोनों की ओर 
से बड़े भाग्यवान थे । उनके पृतन्न दत्तात्रय ने कई सरस स्फुट प्रकरणों कौ सफल 
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रचना कर अपने पिता को सन्तुष्टि प्रदान की। श्रीधर कुशल कौतेनकार और 
प्रभावकारी प्रवचनकार थे श्रतः उन्हें लोगों भें आदर सृचक स्वामी, गुसाई इत्यादि 
विशेषणों से संबोधित किया । इन्होने सन्‌ १७२९ में पंढरपुर में समाधि ली । 

ग्रंथ-रचना ।--श्रीधर स्वामी की लगभग साठ सदहम्र कविता उपलब्ध हैं। 
इन्होंने १७०२ ई० में हरिविजय, ११०३ ३० में रामविजय और पश्चात्‌ पाण्डव- 
प्रताप आदि पुराणप्रंयों की श्रति सफल रचना की | हरिविजय की ८१३६, 
रामविजय की ९१४७ और पांडव-प्रताप की १३३९५ ओबियाँ हैं। इनके 
पृ महाभारत की कौशलयुक्त सुरस रचना कवीश्वर मुक्तेश्वर ने की । साहित्य 
शान्न की दृष्टि से मुक्तेश्वर का भारत निःसंदेह अधिक श्रेष्ठ है पर श्रीधर ने भी 
उपयुक्त कबि का यशस्वी शनुकरण करके वीर, करुण, श्यह्ार, अद्भुत, हास्य 
इत्यादि रसों का सफल निर्वाह अपने पांडबप्रताप में किया। इसके अतिरिक्त 
श्रीधर के पांडवप्रताप आदि प्रंथों की भाषा सरल, प्रात्तादिक ओर साधारणजन- 
सुलभ है। विषय-विवेचन को शेली सबग्राह्य और भाषा परिचित दृश्टन्तों से 
शोभायमान है । श्रतः इनकी लोकप्रियता वर्णन के परे हैं। समाज के लिए ऐसे 
कवियों की परमावश्यकता होती है जो सरल ओर सुपरिचित घरेलू भाषा- 
शली में जनता का मनोरंजन कर उनको भक्ति एवं सदाचार की ओर आक्ृष्ट करें 
शझौर उनकी रुचि परिष्कृत करे । मेरी नम्र धारणा है कि श्रीधर स्वामी ऐसे 
लोकमंगलकारी साहित्य-स्रष्टाओं में एक हें । इसके पश्चात्‌ सन्‌ १७१८ में इन्होंने 
शिवलीलामत नामक प्रन्थ की सृष्टि कर अपना नाम अमर किया | यह प्रन्थ 
मराठी-भाषा-भाषियों के नित्य पाठ की वस्तु है । 

उपयुक्त प्रंथ ओविबद्ध हैं और घंस्क्ृत के पुराणों के आधार पर रचे गए हैं 
पर पढ़ते समय ऐसा प्रतीत होता है कि ये कबि की मौलिक कृतियाँ हें । उनमें 
रसों का सफल निर्वाह है व विविध प्रसंगों का वणन सरस, स्वाभाविक, हूबहू 
और नाव्यपूण है जिससे उनकी आहादक्षमता पुष्ट होती है। हरिविजय में 
श्रीकृष्ण की लीलाओं का, रामविजय में राम की विजय का, पांडव्रताप में 
पांडवों के पराक्रम का और शिवलीलाझत में शिवभक्ति का भावयुक्त वणन है । 
संक्तेप में सवेजनसुलभ, भक्ति-नीतिप्रद व रसभीने प्रन्थों की रचना करने में 
श्रीधर ने अपना विशिष्ट स्थान निर्मित किया । 


२... 
पाचवा अध्याय 
पदों की मधुर रचना 

सन १७१० के पश्चात्‌ श्री शिवाजी महाराज द्वारा स्थापित स्वराज्य का 
विकास मराठी साम्राज्य में होने लगा । ज्यो-ज्यों राज्य का विस्तार बढ़ता गया 
त्यॉ-त्यों मराठा सरदार अधिक धनी, सुखी और आरामतलब होते गये । अब 
उनका मनोरंजन करने के लिये पंडित कबि कथाकाव्य की कलापूर्ण रचना करने 
लगे । पर पंडित कवियों के प्रबन्धकाव्यों से उनका पूरा मनोरंजन न हो सका । 
अतः पंडित कवियों से भिन्न कहे प्रतिभासम्पन्न कवियों ने पदों की नादमधुर रचना 
की ओर उन्हें कीतन में गाने लगे । पदों की सरस एवं श्रवणमधुर रचना करने- 
वाले कवियों में निम्नलिखित कवि मुख्य थे । 

मध्वमुनीश्वर :--ये नासिक में रहते थे । इनका कुल कट्टर माध्वसम्प्रदाय 
का था | इनका पहला नाम उ्यम्बक था। इन्होंने बहुत तीर्थाटन किया और 
कई वर्ष औरंगाबाद में ज्ञानेश्वरी पर प्रववन किये। पर जनसाधारण की 
रुचि देखकर इन्होंने पदों की सरस रचना की । इनके सब पद कीतेनों में गाये 
जाते हैं । इनके पर्दों में वाग्विलास देखते ही बनता है। मधु के छर्तता के समान 
इनके पद रस से ओतप्रोत हैं । 

अम्ृतराय ( १६९८-१७५३ ):--ये विदर्भ के बुलढाणा जिले में 
साखरखेडा नामक देहात के निवासी थे । अपने स्वामी की बिलासी ब्ृत्ति तथा 
पत्नी के मगड़ालू स्वभाव से त्रस्त होकर इन्होंने प्रपंच का त्याग कर दिया 
आर भिक्षाशत्ति को स्वीकार कर ये भक्तिमाग में प्रविष्टठ हो गये। संयोग से 
औरंगाबाद में इनको मध्वमुनीश्वर से भेंट हो गई । उन्होंने उनसे गुरुमंत्र लिया । 
गुरु ( मध्वभुनि ) ने उनकी उपदेश दिया कि थे अपनी अमृतमय वाणी से 
कीतेन द्वारा जनसाधारण को भक्ति की ओर आकर्षित करें । बस, जीवन भर यही 
कार्य अम्ृतराय ने सफलता से किया। उन्होंने कद्ठाका ( कटाब ) छंद में 
अम्तमधुर पदों की सरस रचना कर मराठी का पद-साहित्य समृद्ध किया । उनके 
पद गुरु के पदों की अपेक्षा अधिक कलापुूर्ण और रसभीने हैं। शब्दचित्र 
खींचने में वे अ्रसाधारण निपुण थे। हिंदी और संस्कृत शब्दों का समुचित 
प्रयोग करने से उनके पदों का नादमाधुर्य खूब बढ़ा। प्रासानुप्रासों की कुशल 
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र॑चना का भ्रोताओं पर इतना विलक्षण प्रभाव होता है कि पद के अर्थ की ओर से 
आँखें मूँदकर वे नाद ही में मुग्ध हो जाते हैं । कबि स्त्रयम्‌ प्रभावकारी कोतेनकार 
थे। अतः उन्होंने अपन पदों का कीत॑न में गायन करके उनकी लोकप्रियता बढ़ाई । 
भविष्य में सब कोन करनेंवाछों ने उक्त पद-रचना से बहुत लाभ उठाया । 
सचमुच अम्ृतराय कीतनकारों के निधि थे । वे आशुकवि थे अतः कीत॑न के 
समय उन्होंने कई समयस्फूर्त पदों की सरस रचना करके श्रोताओं को आश्वर्यचकित 
कर दिया । महाकवि मोरोपंत ने इनकी प्रशंसा में कद्दा-कीतेन रझुखाे 
झाला अवतारचि अम्॒तराय जीवाचा'! (श्रोताओं को कीतेन-सुख देने के लिए 
ही अम्गृतराय ने अवतार धारण किया था )। अम्रतराय की वाणी बड़ी 
तीखी थी कितु उनकी पदरचना श्ति मीठी थी । मध्वमुनि एवम अ्रमृतराय ने 
हिन्दी भाषा में भी सरस पदरचना की । 


शिवदिन केसरी ( सन्‌ १६९८ से १७७४ )$--ये तीसरे विख्यात 
पदरचना करनेवाले कवि हें । ये नाथपंथ के अनुयायी थे । इनके पदों में प्रबल 
भक्ति की धारा तथा शब्दचमत्कृति का आकषण दे । इन्होंने कई लोकप्रिय 
पदों की रचना कर जन-साधारण को नीति एवं भक्ति का श्भावकारी उपदेश 
दिया तथा हिंदी भाषा में भी कई उपदेशप्रचुर पर्दों की सुरस रचना की। 
इनके महिपतिनाथ और लद्धमणनाथ दो शिष्य थे। इन्होंने भी सरस पदों की 
सृष्टि कर अपने गुरु का काय आगे बढ़ाया । इनके अतिरिक्त विद में श्री देवनाथ 
और दयालनाथ उत्कृष्ट पदरचयिता थे। अब उपयुक्त कवियों के कुछ हिंदी 
पदों का आस्वाद लीजिए । 

मध्वमुनीभ्वर के पद्‌ 
(९२१) 

बन्दे मत कर इतना म/न |॥ छु० ॥ 

अकलकु पकड तू नकल हे झ्याली, नकली दी सब जान ॥ १॥ 

क्यो नहीं सुनता क्यो नहीं गुनता | तेरा दिल शेतान ॥ २॥ 

इस देही में पंछी जीयरा | दो दिनका मेहमान ॥ ३ ॥ 

झूठी काया झूठी माया । आखर मोत निदान ॥ ४॥ 

कहत है माधोनाथ गुसाई। बेरागी मस्तान ॥ ५॥ 


२४६ मराठी का भक्ति-साद्दित्य 
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अब मत सोच दिवाने जाग ॥ शु० ॥ 
इस देहकु देख लगी है काल लद्दर की आग ॥ १॥ 
अपनी कमाई जिकिर खजीना लेकर भाई भाग ॥ २ | 
कद्दत माधोनाथ गुसाई | देख दृवासिर बाग | ३॥ 
(३) 
अंधारे जग अंधा ॥ धु०॥ 
साद्देब से अपनी प्रीत छांडके | बेइमान हुवा बंदा ॥ १॥ 
बेद किताब कुछ नहीं माने । प्यारी का सब धंदा ॥ २॥ 
कहत है माधोनाथ ग़ुसाई | निर्मेल फकीर चंदा ॥ ३॥ 


ओरंगाबाद में रहने से मध्वमुनि की भाषा में 'मुसलमानियत” अधिक है! 

अरबी-फारसी शब्द प्रचुरता से हैं । इन्होंने मोहनलाल की मूरत का कैसा 
लुभावना चित्र खींचा है, पढ़िए-- 

भज मन साहेब मोहन लाल ॥ छझु० ॥ 

कानन कुडल मुगुट बिराजे, गलबीच मोतनमाल । 

सगमद्‌ आछो तिलक लगायो सोधे भीने बाल ॥ 

पील झगोरी दामिनी चमके ऊपर वोढी साल। 

कुज गलन में बंसि बजावे गावे मायव ख्याल ॥ 


अम्गृतराय की द्विदी रचना :---इन्‍्होंने मराठी तथा हिंदी में प्रथम बार 
कटाव नामक नये छंद में पद रचना की । इसमें सानुप्रासिक चरण होते हैं जिनकी 
शब्दयोजना से ही अथ मंकृत हो उठता है। एक कटाव का नाद सुनिए--- 

श्री वृंदावन मो अजपत बज़राज बिराजत है ॥ धु० ॥ 

सत्यलोक ते ब्रह्मदेव जब, गोप भेख धर देखन आये। 

गोवन के लघु रुछपाल कर पुच्छ धरत॥ 

सिरमोर पच्छ, गर ग़ुंज गुच्छ, बिच्छ लच्छ लच्छ । 

श्रीवच्छछ चिन्द्र प्रभु तुचछ गन्यो बल परिच्छाबेकों ॥ 

बच्छा बालसद्द सकल चुराये | 
एक बरस द्रसन बिन ब्रिजजन तत गोकुल गन आप भये। 
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प्रह-प्रह की बछिया, नई-नई अछिया । 
धोरी चुमरी कारी पियरी ॥ 
हरी विचित्रा कपिला बरनी, प्रतच्छ हरनी। 
जे ग्रह जेसो रहे तेसो | 
रंग चाल खुर सिंघ भाल गोपाल बाल । 
सब विष्णु अवतरे | 
जाको जेसो सुभाव तैसो ॥ 
ऐन बैन को नेनहीन को । 
बधीर कुबरे पंगु दुबरे | 
तुटी पन्हय्या, नई पुरानी, अपुन बिरानी | 
लकुट कामरी, गलीत पाझुरी, चुनिन बाखुरी ॥ 
कुरूप सुरूप सब विश्व कृष्ण मय । 
अलोक बिलोक ॥ 
नयन करत एक ब्रिजराज़ चरन पर । 
आन पर लुटित कोटि-कोटि कहे ॥ 
मुरत आप मुरख बिसारे | 
स्तुति गावत पद्‌ पंकज पुनीत रहे ॥ श्री बुंदा० ॥ 
इन्होंने हिंदी में शुकचरित्र, सुदामाचरित्र, द्रौपदीवत्नहरण, जीवदशा, 
रामचन्द्र वणन श्रादि लम्बी वणनात्मक रचनाएँ कीं। इनके प्रसिद्ध शिष्य सिद्धेश्वर 
महाराज ने निम्नलिखित पद में शरीरहूपी बँगले का योग-परक वर्णन किया 
है| पढ़िये-- 


यंगला खूब बनाया बे उसमो माधव सोया ये ॥ घु० ॥ 
पंच तत्व फी भीत बनाई तीन गुनन का गारा । 
राम नाम की छान छबाइ चानेहारा न्यद्दारा | 
उस बंगले कु नव दरघाजे बीच पवन का खभा । 
आवबे जावे सब कोई देखे यद्दी बड़ा अअंभा | 
आशा दुराशा माया नाचे मन मो ताल बजावे। 
सखुरत निरत मिरद्ंग बजावे राग छतीसा गाबे। 
बंगला खूब बनाया बे उसमो माधबच सोया ये ॥ 
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अमृतराय के दूसरे प्रसिद्ध शिष्य माधव महाराज कृत रामधनी पढ़िये--- 
क्यो करता. मगरुड़ि काफर भजता क्यों नहि रामधनी।॥ ह्ु० ॥ 
राम नाम जप उलटा काल भये बाल्मिकी मुनी॥ क्यो ॥। 
जब सागर में पत्थर तर गये, बंदर अठारा क्षोणी। 
सूर्पणखा ओर कुंभकर्ण सो शिकयेस्त भयो कदंधुनी। 
खरदूषण ओर भीखुरा अहिमहि रावण की क्‍या रही बनी | 
किष्किध देश का राज गमाया, भई बाली की धूर घुनी। 
घर घर भिक्षा मांगे भतेहरी, महाल मुलख सब त्यज रानी । 
गोपीचंद सोलासो रानी धड मंदिर है सात खणी। 
अपना हिसाब कर ले आखडे माधव करदंमुनी ॥ 


शिवदिन केसरी के पद 
( १३) 
दा दिन तूम भलाई कर रे आखर तेरी मर मर रे ॥ शु० ॥ 
खुपना सी जिंदगानी जानी दोलत झूठी भर भर रे । 
आतम ग्यान बिन मुगत न होई जमका पेट डर डर रे । 
कुटुम्ब कबीला साथ न जावे छांड बुराई कर कर रे। 
शिवदिन प्रभु को साहेब के चरन खुभग धर धर रे । 
(२) 
उस पर वारि जाऊ रे उनके पाया लागूं रे । 
नव द्रवाजे दसवी खिरकी, उपर है एक फिरकी । 
बिरला साधों कोद एक जाने, लेकर मन की गिरकी । 
दोनो नयन उलटे मारू, सब घर मरे सांई। 
निदा स्तुति कछु नहि जाने बोहदी लाल गुसाई ॥ 
शिवदिन के प्रभु केसरे साहेब, अगमनिगम का राजा । 
अनुह्त डंका दिन दिन बाजे, बाजत तन का बाजा॥ 
शिवदिन केसरी के पर्दों में मराठी शब्द भ्रचुरता से हें । चादे जो हो, उन्होंने 
हिंदी में भी अनुद्दत का डंका बजाया । 
श्री देवनाथ मद्ााराज् (सन्‌ १७५४-१८२१):--ये विद में सुर्जी अंजन 
गाँव के निवासी थे । बाल्यावस्था से व्यायाम करने में इनकी रुचि थी। अत' 
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जमा ह 


बड़े होने पर ये मक्षविद्या के उर्तार बन गए। इन्होंने अपने देहात में 
अखाड़ा खोलकर बालकों में व्यायाम के प्रति रुचि पेदा की। व्यायाम करने 
में और कराने में जंसी इनकी रुचि थी वेसी हो परमेश्वर की भक्ति में भी 
थी । बलभीम हनुमान इनका आराध्य देव था। किंवरन्ती के अनुसार इनको 
श्री हनुमान्‌ का साक्षात्कार हुआ था। ये श्री हनुमान के सम्मुख ध्यानस्थ होकर 
बेठते थे । कहते हैं कि श्री हनुमान ने इन्हें वरदान दिया था कि इनके मुख से 
जो कुछ निकलेगा वह काव्य बन जायगा । अब ये गाँवों में घमते और साधारण 
जनों को भक्ति करने का उपदेश देते। इन्होंने काशी, रामेश्वर, द्वारा और 
हरिद्वार तीर्थ की यात्रा को । जब सवाई माधवराव पेशवा राज्य कर रहे थे तब 
ये पूना पहुँचे। पेशवा की माता ने इनसे गुरुमंत्र लिया । पूना में इनके कर 
भजन-कोत॑न हुए जिन्हें सुनते ही श्रोता भक्तिविभोर हो उठते थे। पेशबा ने पालकी 
में बेठाकर इन्हें सर्जी अंजन गांव पहुँचाया । यहाँ इन्होंने एक मठ स्थापित किया 
ओर एक भावुक सम्प्रदाय भी चलाया। देवनाथ सम्प्रदाय के साधक प्रति 
शनिवार को भजन करते हुए भिक्षा माँगते हें । कहते हैं कि इनके जीवन में कई 
अदूभुत घटनाएं घटो थीं। सन्‌ १८२१ में ग्वालियर में जिस मंडप में देवनाथ 
कीत॑न करने में मप्न थे उसमें एकाएक आग लग गई और नाम-संकीतन करते- 
करते इनका प्राणोत्कमण हो गया । 

काव्य रचना :---इनकी कतिपय रचनाएं कवितासंग्रह' नामक पृस्तक में 
संकलित की दें । मराठी के शअ्रतिरिक्त हिंदी में भी इन्होंने काव्यरचना की । 
इनके पदों में श्रोकृष्णमक्ति का सरस रूप देखन में आता है। बलभीम के भक्त 
होने पर भी काब्यों में ये श्रीकृष्ण के प्रति अधिक आकर्षित दिखलाई देते हें । 
श्रीकृष्ण की बंशी से संबंधित एक सरस पद पढ़िए-- 


केसे मोहन बंसी बजाई । 
खुनत धुन मोद्दे खुधि नहि पाई। 
भादों मासों मेघ गड़ा गड़ टपके बुंदरि खासी। 
रूनझुम रुनझुम झुरमुर झरिया बरखत है घन रासी | 
ओढि खुशाल दुशाल पिया संग रमिद्दि भोग बिलासी | 
बिजली सी बंसी आई, परि मोदि मदन कुमार भगाई। 
केसे मोहन बंसी बजाई ॥ 
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बंसी की ध्वनि को बिजली की उपमा देना कितना भावव्यंजक है। जिस 
तरह बिजली कॉधती है उसी तरह गोपी का हृदय चिलक उठता है। इस प्रकार 
श्रीकृष्ण की बंसी से कवि की आत्मारूपो गोपी का मन विकल होता है। श्रीकृष्ण 
के प्रति आक्ृष्ट होनें पर भी श्रीरामभजन में इनकी लगन लगो रहती थी | 
ये कहते हैं-- 
राम बिना मोहि चेन परे नहि झूठी दिखावे धन ख़ुत ध्यान । 
झूठो भाई बंद छुगाई अवसर कोऊ आवे न काम ॥ 
मानव के जीवन में उतार-चढ़ाव आते ही रहते हें ।इस संबंध में इनका पद पढ़िए- 
र्मते नाथ फकीर | कोई दिन याद करोगे। 
कोई दिन बैंठे पालखी घोड़ा । कोई दिन शिरपे अबदागीर । 
कोई दिन घोढे शाल दुशाला। कोई दिन भगवे चीर। 
कोई दिन घोती और लंगोटी। कोई दिन नंगे पीर। 
कोई दिन खासा पलंग बिछोना । कोई दिन जमिन पे शीर ॥ 
इनके कई पद कटिबन्ध प्रकारों में हैं और वे ध्रुपद ताल में गाये जा सकते हें । 
इनकी रसवतता आस्वाय है व्य नहीं है, इन्होंने श्रनहतनाद का श्रनुभव किया 
और अन्य मराठी संतों के समान ही इस अनुभव का चित्रण भी किया। पढिए-- 


नेनन हरबिच छूटे फवारे दीन रयन सब गई । 
सरज विन चाँद उज़ाला सही | 
लख लख तारे झमके सारे तुर्यो उन्‍्मनि भई | 
अँखियाँ जद गदें हो रही । 
खुली समाधि हरदम जोगी घट घट मो निज साई। 
सच्चा गोविन्द हे तुद्दी। 
इनके पद रहस्यवादियों के फकडपन और निद्वन्द्रता से ओतग्रोत हैं । श्रीरेवनाथ 
ने उदू और फारसी की अच्छी जानकारी प्राप्त की थी। श्रतः पूववर्ती मराठी संत 
कवियों की हिंदी रचनाओं की श्रपेक्षा इनकी हिंदी रचना अधिक स्वच्छ है । 
उसमें ब्रज, खड़ी बोली, मराठी और फारसी उद्‌ं का संगम है। इनके पदों में 
अनुप्रास, उपमा और रूपक अधिक मात्रा में मिलते हैं। कई स्थलों पर आनु- 
प्रासिक पदयोजना का नाद अर्थानुगामी होने से आहादकारी है। वर्षा को 
रिममिस का वर्णन कितना ऋतु-अनुरूप है। पढ़िए-- 
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भादो मासमो मेघ घडाड़त टपकत वबुद्री खासी | 
रुमझुम रुमझुम झरझर झरिया वरसत है घनरासी ॥ 


बसे ही रूपक के दो उदाहरण पढ़िए-- 

(१) आत्मज्ञान की यह तन क्यारी बीज नहीं बोया । 

(२) शानी के जंगल मो सखुसरी फनकी नाहक के घर माया । 

माया अथारी रात परी भरपूर निदभर सोया । 

इनके अलंका रो की योजना में को5 अभिनवता नहीं है पर वे संतों की प्रतीक भाषा के 
अनुरूप हैं । देवनाथ ने अपनी योग्यता का शिप्य बनाकर विदर्भ को धन्य किया । 

श्री द्यालनाथ ( सन्‌ १७८८-१८३६ ):--ये संत देवनाथ के शिष्यवर 
थे । इनका जन्म विदे में मुर्तिजापूर नामक बड़े गाँव में हुआ । इनके पिता के 
लगभग आठ दस पुत्र थे पर दुर्भाग्य से वे श्रल्पायु में हो चल बसे। अतः 
पिता ने इस हरि नामक अंतिम पुत्र को संत देवनाथ के चरणों में लाकर डाल 
दिया । देवनाथ ने उसका दयालनाथ नामकरण किया | वे दयालनाथ नाम 
से विख्यात हुए। गुरु ने इनको संस्कृत, उदूं आदि भाषाओं से भली भाँति परिचित 
कराया | प्रौढ़ होने पर दयालनाथ गृहस्थ बने। पर इनकी गृहस्थी संत की 
गृहस्थी थी। ये वागशिल्पी एवं *ससिद्ध वक्ता थे। इसके अतिरिक्त इन्हें मधुर 
कंठ की देन थी। इनका गायन सुनते ही श्रोता मंत्रमुग्ध हो जाते थे। ये मंजे 
हुए कीर्तन करनेवाले थे । इनमें वक्‍तृत्वकला और संगीत का अनूठा मेल था । 
इसलिए इनके कीतन अति श्रवणीय होते थे । इसके अतिरिक्त ये प्रत्युत्पक्षमति भी 
थे । इनमें इस प्रकार प्रतिभा और व्युत्पन्ञता का स्वणसंगम था। इन्होंने श्रपने 
गुरु के साथ और उनके पश्चात्‌ महाराष्ट्र भर में भ्रमण कर अपने मधुर कीतंनों से 
खूब कीर्ति संपादित की । इन्होंने मराठी में दीध और सरस आदख्यान कविताएँ 
रचकर मराठी का संतकाव्य समृद्ध किया । इन्होंने प्रायः हिंदूधम के सभी 
शआराध्य देवताओं पर सरस पद-रचनाएँ की । इनके मराठी रफुट पद विद की 
जनता को कंठस्थ हैं । इन्होंने हिंदी में फुटकल पदों की रचना की । इनके श्रीकृष्ण 
परक पदों में ब्रज की छटा दिखाई देती है। पढ़िए-- 

तुम देख्यो भयया | मुरली को बजबयया । 

मोर मुकट की लटपट न्यारी । गरे सो लपटी राधा प्यारी । 

कुण्डल सोद्दवे बनवारी । देखे गोपी कन्हय्या । 
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गरे मो सोहत है बनमाला। पीताम्बर प्रभु नूपुरवाला। 
रास रचे नाये अलबेल।। पकरत गोपिन की बहिया। 
झटपट खेलत चुंबत कान्‍्हा। छतिया छुवाबत गावत तान । 
जमुना तट मो श्री भमगवान। क्रीडत ब्रिज को बसवस्या | 
दयालु देवनाथ अलबेला । साथे ब्रिज़नारी का मेला।॥ 
श्री दयालनाथ के पदों में श्रमरगीत-परम्परा की भी कुछ बानगा मिलती है । 
इनके 'उद्धव-गोपी-संवाद' शीषक पद की निम्नलिखित पंक्तियाँ पढ़िए-- 
रूप हीन कुल जात की प्रीत करे नंदलाल। 
गापिन मोहरे डार के चाम चलावत ब्रिज़्पाल ॥ 
करत करि बिसरत बुरि येहि देही येहि यीत। 
किन खुख पायो ये सखि परदेसन की प्रीत ॥ 
उधाो कहो वहा जायके मर गई ग्वालण । 
पक बार तुम छचियो अमृत जसोमति पाल ॥ 
वा कुबरी ने चंदन चर्चो जादू ही कर डारी। 
देवनाथ प्रभुनाथ दयालु बिन सारें हम मारी ॥ 
दयालनाथ की गोपियों में उपालम्भ की सबसे अधिक तीजत्रता दिखाई देती 
हैं। पढ़िए-- 
वह कुबरी ने चंदन चर्चा श्याम मूरत वहा लटकी | 
श्याम के दाम चलावे सोकन गोपन मोह हरे खटकी ॥ 
ऊपर उद्धृत पंक्तियों में गापियाँ कुब्जा पर बुरी तरह क्रुद्ध होकर उसकी निंदा 
करती हैं । श्री दयाल नाथ के श्रोकृष्ण पर रचे हुए पद रस से ओतप्रोत हैं और 
वे हिंदी कृष्ण-काव्य-परम्परा के अनुरूप हें । इन्होंने हिंदुओं के अ्रन्य शआराध्य 
देव जेसे गणपति, शंकर, विठोबा आदि पर भी सरस पदों की रचना कर मराठी 
का पद-काव्य समृद्ध किया | श्रन्य संतों की तरह नाम-स्मरण और उपदेश देने- 
वाले पदों की भी इन्होंने प्रचुर रवना की। श्री दयालनाथ की हिंदी एवं 
मराठी भाषा अपने गुरु देवनाथ के समान ही उदूमिश्रित थी । गुरु शिष्य के इस 
युग्म ने मराठी एवं हिंदी में सरस रचना कर संत-साहित्य की धारा पृष्ठ की । 
इन पर विदरभनिवासियों को बड़ा गये है । 


छठा अध्याय 
सत-च रिश्र-वादझाय 


मह।नुभाव पंथ के प्रकाण्ड विद्वान महिंभट्ट ( महिंद्र व्यास ) ने सन्‌ १२७८ में 
लीलाचरित्र नामक पहला गद्यग्रन्थ लिखा जिसका विस्तृत उल्लेख हम पीछे कर 
जुके हैं। ये महिंभद् मराठी के आद्य चरित्रलेखक हें । इनके पश्चात्‌ सन्‌ १२९८ 
में संतश्रेष्ठ नामदेव न संत ज्ञानेश्वर का समग्र चरित्र अभंगों में कहा जिसको हम 
पहला पद्मचरित्र कह सकते हैं । इसके बाद सचिदानंद बाबा, सत्यामल नाथ, 
आदि कवियों ने काव्य में संत ज्ञानेश्वर के चरित्र लिखे। एकनाथ महाराज 
ने उनके कुल के आद्य पुरुष एवं भक्त भानुदास का काग्यबद्ध चरित्र लिखा | इती 
तरह महाकलाकवि मुक्तेश्वर ने अपने पूजनीय दादा एकनाथ महाराज का ओबी 
छुंद में सरस चरित्र लिखा । कबि विदठल न संत भानुदास और संत सखा के 
चरित्र लिखे । श्री समर्थ रामदास के कहे शिप्यों ने उनके कई सरस और उत्कृष्ट 
चरित्र लिख कर मराठी का चरित्र-साहित्य समृद्ध किया । इनका विस्तृत वणन हम 
पहले कर चुके हैं । बसे ही संत नामदेव, संतिन जनाबाई, संतिन कान्होपात्रा, 
संतशिरोमणि तुकाराम, बहिणाबाई, कचेश्वर इत्यादि भक्त कवियों ने अपना 
आत्मचरित्र अभंगों में कह कर मराठी की आत्मकथा को धारा पुष्ट की । परन्तु 
यहाँ स्पश्ता से कहना पड़ता है कि उपयुक्षिखित कवि चरित्रलेखक के तौर पर 
प्रसिद्ध नहीं हैं । वे अपनी अन्य एवं सरस रचना के लिए ही विश्यात हैं । किन्तु 
सन्‌ १७०० के लगभग उद्धवचिद्ूधन नामक चेतन्य सम्प्रदाय के कवि ने साकी 
छंद में संतमाला नामक चरित्रात्मक ग्रंथ का सरस प्रणयन कर मराठी में संत- 
चरिनत्रकार होने की ख्याति प्राप्त की । कहते हैं कि ग्वालियर के निवासी संत 
नाभाजीकृत 'भक्तमाला? के आधार पर उद्धवविद्घन ने संतमाला की रचना की । 
वे प्रत्येक संतचरित्र का आरंभ साकी छन्द में करते हैं--“बरबीं संत चरिज्रे दो। 
पायन परम पविश्न द्योः(वाणी एवं मन को पवित्र करने के लिए संत-चरित्रों का 
पठनओऔर श्रवण अच्छा होता है)। ये चरित्र सरत और मधुर दें। इनके श्रवण से 
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मन को आहाद प्राप्त होता है। सन्‌ १७१५ के लगभग उक्त चरित्रकार कवि के 

धारूर नामक देहात में समाधि ली । इनके पश्चात्‌ दासोदिगंबर नामक कोई कवि 
हुए । इन्होंने 'संतविजय' नामक ग्रन्थ श्रोवी छन्‍्द में लिखा जो उपलब्ध है । 
इस चरित्रात्मक ग्रस्थ में प्रायः सब पूववर्ती संतों के चरित्र वर्णन किए गए हैं पर 
उनमें अतिशयोक्ति की अचुरता है । दासोदिगंबर से सम्बद कुछ भी जानकारी 
प्राप्य नहीं है । इनके पश्चात्‌ महाराष्ट्र में एक श्रेष्ठ संत चरित्रकार का उदय हुआ। 


महिपतिव॒ुवा तादराबादकर ( १७१५-१७९० ):--ये मराठी के प्रसिद्ध 
संत-चरित्रकार और साधु पुरुष थे । इनका जन्म नगर जिला में ताहराबाद 
नामक देहात में एक ब्राह्मण पटवारी के कुल में हुआ । आपके पिता और माता 
भक्तिपरायण थे और वबारकरी सम्प्रदाय के होने से प्रति वर्ष पंढरपुर की वारी 
करते थे । किंवदन्ती के अनुसार उक्त श्रद्धालु दम्पति को बृद्धावस्था में पृत्र-प्राप्ति 
हुई । पुत्र का नामकरण महिपति क्रिया गया। बालक महिपति सुन्दर और 
सुडौल था । बाल्यावस्था में वह नटखट था। पर जेसे-जेसे वह बढ़ता गया चेसे- 
वैसे शांत और सयाना होता गया। जब अपने पिता के साथ वह पंठरपुर की वारी 
करने लगा तब उसकी ब्ृत्ति भावुक और श्रद्धालु बन गई | अन्‍्ततोगन्वा वह पक्का 
भक्त हो गया। कहते हैं कि इतिहास की पुनराश्वत्ति होती है। यह सिद्धान्त महिपति पर 
ठीक घटता है। श्रीधर स्वामी के जेसे उसने भी पटवारी पद का त्याग कर परमेश्वर 
की ही सेवा में अपने को सदा के लिए अर्पित कर दिया । महिपति ग्ृहस्थ थे । 
वे अपना प्रपश्न बड़ी सादगी में समाधानी बृत्ति से चलाते थे । उनकी पंढरपुर की 
वारी कभी न चूकती । उन्होंने ज्ञानेश्वरी, संत नामदेव के श्रभंग, एकनाथी भागवत 
ओर संत तुकाराम के अभंगों का खूब पठन किया । वे संत तुकाराम को अपना 
गुरु मानते थे । उन्होंने लिखा 'कि संत तुकाराम ने मुक पर स्वप्न में अनुप्रह क्रिया 
अर्थात्‌ गुरुमंत्र दिया | संत तुकाराम की प्रेरणा से हीं उन्होंने संतों के चरित्रों का 
लेखन किया । उन्होंने सन्‌ १७१२ में नाभाजी कृत भक्तमाला के आधार पर 
अपना भक्तिविय नामक पहला चरतित्रग्रन्य लिखा । इसके बाद सन्‌ १७६७ में 
संतलीलामत की रचना की । सन्‌ १३७७४ में भक्तलीझामत का लेखन समाप्त 
किया और अन्ततोगत्वा १७८९ में संतविजय नामक ४०६२८ ओवियों का 
विशाल प्रन्थ लिखा । उपयुक्त सब प्रन्थों में मुकुन्दराज और संत शानेश्वर से लेकर 
समथ रामदास तक के सब संतों के चरित्रों का सरस कथन दे। महिपति ने 
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इश्वरोपासना की भावुक इत्ति से संतों के चरित्र-चित्रण किए । आप के उक्त चरित्र 
सगुण भक्ति के उपदेश से ओत-प्रोत हें । आपकी कथा-निवेदन-रीति और 
भाषा शेली इतनी आकर्षक ओर प्रासादिक टे कि आप के उपर्युक्त प्रन्‍्थों 
का पठन पाठन महाराष्ट्र के देहातों में प्रति-दिन होता हैं। श्रीधर ने जेसे देवों के 
चरित्र सवेजनपुलभ लिखे बसे महिपति ने संतों के चरित्र साधारण-जनग्रिय क्रिए। 
उक्त चरित्रों के लेखन के लिए उन्होंने कड़ा परिश्रम करके सामग्री इकट॒टी की 
ओर उसकी कलायूण रचना कर चरित्रों का प्रणयन किया । सचमुच महिपति ने 
उक्त चरित्रों के रूप में मराठी को अनमोल देन दी झआ और संत-चरित्रकार के रूप 
में अपना नाम अमर किया। इनके पश्चात्‌ सन्‌ १७९८ में दक्षिण भारत में 
तंजोबर में रामदास सम्प्रदाय के भीमस्वामी ने भक्तलीलामत नामक चरित्रग्रन्थ 
की रसभीनीं रचना कीं। महिपति के ग्रन्थ ओवी छंद में हैं पर भीमस्वामी ने 
अंग छुंद में चरित्र लिखे । इसकी विशिश्ता यह है कि इसमें सम रामदास के 
चरित्र के साथ समान भावुकता से अन्य संतों के चरित्रों का भी प्रभावकारीं 
कथन है । साम्प्रदायिक संकीणता से ऊपर उठ कर लेखक ने चरित्र लिखे । संक्षेप 
में प्राचीन मराटी साहिस्य में चरित्रप्रन्थ अपनी विशेषता रखते हें । 


स्वच्छंदवादी काव्य-रचना ( सत्रहवीं शताब्दी ):--मराठी स्वरा ज्य की 
परिणति साम्राज्य में होने के कारण पेशवाओं के समय में मराठी-भाषा-भाषी 
सरदार और सबेदार अधिक संपन्न और विलासी हो गए। इन विलासप्रिय 
अधिकारियों के मनोरंजन के लिए करे कवियों ने स्वच्छुदवादी ( रुमानी ) प्रेम- 
काव्यों की श्यज्ञार-रस-पृण स्वतंत्र रचनाए कीं। इन अद्भुत रम्य कथानक या प्रबध- 
काव्थों में पंडित जगन्नाथ कविक्रत शशिसेना काव्य अपनी विशिष्टता रखता है । 
पंडित जगन्नाथ कवि सत्रहवीं शताब्दी के अंत में हुए । उनके सम्बन्ध में अधिक 
विश्वसनीय जानकारी उपलब्ध नहीं है पर शशिसेना काव्य उपलब्ध हे । इस 
अदभुत रम्य काव्य के ५८१ शोक हैं । कथानक बिलकुल काल्पनिक, स्वतंत्र और 
मौलिक है| अ्मरावती नगरी के प्रधान मंत्री के अहिमाणिक पृन्र के साथ राज- 
कन्या शशिसेना का प्रेमविवाह होता हे पर प्रारम्भ में उनके माता-पिताओं ने 
खूब विरोध किया था जिसका प्रतिकार प्रेमबद्ध युगल ने अदूभुत एवं अप्रत्याशित 
पराकमों द्वारा किया और अन्ततोगत्वा वे सुखमय दांपत्यजीवन का उपभोग करने 
में सफल रहे । इसके पूर्व किसी कवि ने स्वच्छुंदवादी प्रबंधकाव्य की इतनीं मौलिक 
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एवं रसभीनी रचना नहीं की थी। इसकी भाषा सरल, प्रासादिक और उचित 
अलकारों से युक्त हे । 


इसी समय में जीवन नामक दूसरे कवि हुए । इन्होंने श्रनुभवलहरी नामक 
मौलिक काह्पनिक काव्य में पति-पत्नियों की विरह-व्यथा का कारुणिक चित्र खींचा । 
इस काव्य की भाषा अति सुलभ और रसभीनी है। विशप्रलंभ श्ज्जार का यह 
उत्कृष्ट शब्दचित्र है। तत्कालीन विलासप्रिय लोगों को उपयुक्त दोनों काब्यों ने 
बहुत आकृष्ट किया था। पौराणिक आख्यानपरक प्रबंधकाव्यों के श्रवण से 
रसिक लोग ऊब-से गए थे अतः रुचि में परिवतन करने की दृष्टि से उक्त दोनों 
क्ाव्यों का स्वागत होना स्वाभाविक था। इसी प्रकार किसी अनाम कवि ने 
साहुकार आख्यान रचकर स्वच्छंदवादी काव्यधारा पुष्ट की। उक्त स्वतंत्र व 
काल्पनिक काव्य में किसी साहूकार का यथाथ चित्र खींचा गया है जो पढ़ते ही 
बनता है। पर यह मानना होगा कि पोराणिक आख्यान-काब्यों के प्रति जन- 
साधारण की इतनी रुचि थी कि उपयुन्चिखित तीन कल्पनारम्य काव्य-क्ृतियाँ' 
प्रायः उपेक्षित ही रहीं । यत्र-तत्र सुखी रसिक उनका स्वाद लेते थे । 


सातवों अध्याय 
झाहिरी काव्य ( पोचाड़ा ओर लावणी ) 


अरबी में शायर का अर्थ द्वोता है कवि । मरादी ने यह शब्द अपनाकर 
वर्ण-विपयंय से उसका स्वरूप शाहीर बनाया । उसके अथ में भी संकुवितता आओ 
गटे | मराठो में वीरगीत में यशोगान करनेवाले कवि को द्वी शाहीर कहते हैं । 
मराठी में वीरगीत को पोवाड़ा या पवाड़ा कहते हें । बीरगीत ( पोचाड़ा ) गेय 
काव्य है । ये शादहीर इन पवाड़ों का गायन तनन्‍्तुवाद् की सहायता से करते हैं । 
प्रत्येक 'सेना के साथ शाह्दीर ( जो प्रायः गॉधली जाति का द्वोता था ) रद्दता था 
ओर युद्ध के पूत सैनिका में नवस्फूर्ति की जागृति करने के हेतु स्फूर्तीली शैली 
में वह चीरगीतों का गायन करता था | इसी भ्रकार युद्ध के बाद सेनिकों के मनो- 
विनोद के लिए ये शादहीर श्टंगार-रसभीने गीत ( लावणियों ) गाते थे । इससे 
स्पष्ट होता है कि वीरकाव्य की राष्टि ऐतिहासिक परिस्थिति पर निभर थी | 
महाराष्ट्र के इतिहास का वसंत ऋतु ३० सन्‌ १३२४ के पश्चात्‌ पुन १६५९ ० में 
प्रारम्भ हुआ । लगभग सवा तीन सौ वर्ष महाराष्ट्र मुसलमानों की गुलामी की 
शंखला में बद्ध रहा । सन्‌ १६४६ में पृण्यस्मरण श्री शिवाजी महाराज ने स्वराज्य 
के आंदोलन का श्रीगणोश किया । चन्द्र की कलाओं की भांति दिन-प्रति-दिन 
उनका यश बढ़ता गया | महाराष्ट्र में जहाँ -तहाँ बीरश्नी उछल रद्दी थी । देश 
और धर्म के लिए बलिदान होने के हेतु सेकड़ों हिंदू युवक अग्नसर हो रहे थे । 
मानो सम्पूर्ण मद्दाराष्ट्र स्वराज्य-प्राप्ति के लिए श्रज्वलित हो उठा था । वीरकाब्य 
की सृष्टि के लिए अनुकूल परिस्थिति पुनः निर्मित दो गई । जेसे बसंत ऋतु का 
आगमन होते हो कोयलू अम्गतमधुर कूजन करती है बेंसे देशवीर एवं धमवीरों का 
यशोगान करने के लिए शाहदीर उत्कंठित द्वो गये। वीरगीतों में राष्ट्रवीरों के 
पराक्रम का एवं चिरसस्‍्मरणीय ऐतिद्दासिक प्रसंगों का श्रभावकारी वणन होता 
है। महाराष्ट्र के इतिहास में ऐसी ही अलौकिक एवं अभिमानास्पद घटना १६५९ 
में घटी । उक्त घटना श्रवणीय एवं स्मरणीय है । 


१७ स० भ्र० 
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मराठी का पहला पोच डा :--श्री शिवाजी महाराज को पकड़ने के लिए 
बीजापुर के राक्षसस्वरूप वर्जारे ग्रालम अ्रफजल खां कटिबद्ध हो गए। खो साहब 
सागरसद॒श सेनासद्दित प्रतापगढ़ की ओर बढ़े। अ्रफकुछ खाँ की अमर्याद 
शक्ति और छल से महाराज शिवाजी पूरे परिचित थे । श्रब उन्होंने जेसे को 
तेसा नीति से काम लेना निश्चित कर सममौता करने की उत्कंठा खाँ साहब के प्रति 
प्रदर्शित की । खाँ साहब के मन की हुई। उनका हु फूला न समाता | उन्होंने 
तत्काल स्वीकृति भेजी और प्रतापगढ़ के नीचे एक मंडप में उनसे भेंट होना तय 
हा । श्री शिवाजी सदा प्रतकता से रहते थे । वे कमी गाफिल न पाये गए थे । 
नियत स्थान पर दोनों का आगमन हुआ | खाँ साहब ने मित्र का स्वांग रचकर 
श्री शिवाजी का आलिंगन किया पर गले से लगाते समय उनके शिर पर तलवार 
का वार किया। शिवाजी ने आत्मरक्षा की दृष्टि से उसका प्रतिकार किया और लोहे 
के तीचण नख उनके पेट में घुसेड़ दिए । पहाड़ जेसे खाँ साहब की तत्काल भृत्यु हो 
गई । लोमडी द्वारा शेर के वध जेसी आश्चयकारी घटना हुईं। सब महाराष्ट्र आनंद 
विभोर हो उठा । माता जौजाबाई का हषे तो आकाश में भी न समाता। वह 
दूरदर्शी राजनीतिज्ञा थी अतः उसने सोचा कि श्री शिवाजी महाराज का बह्द 
देवी पराक्ष्म अनेक पीढ़ियों के लिये स्फूत का स्लोत हो सकता था। जेसे एक 
दीप से अनेक दीप प्रज्वलित होते हैं बसे एक पराक्रम का कृत्य अनेक के हृदयों 
में नः चैतन्य पंदा कर सकता है। शअ्रतः माता जिज्ञाबाई ने उक्त प्रसंग पर 
पोवाड़े की रचना कराने की तीव्र इच्छा प्रदर्शित की । राजमाता की दृच्छा तत्काल 
पूरी हुई और अज्ञानदास शाहीर ने अफजल खाँ के वध का पोबाडा? रचा और 
दरबार में उसका वी'भ्रीयुक्त गायन कर सबको आनंद-विभोर कर दिया। प्रसन्न 
होकर माता जिजाबाई ने अज्ञानदास को एक अरबी घोड़ा और सोने का कडा 
पारितोषक-स्वरूप में अर्पित किए | पोवाड़ा तद्भुव शब्द है जो संस्कृत के प्रवादः 
शब्द से बना है । मराठो का दूसरा पोवाड़ा हे सिंदगढ़ ( १६७२ ) का इसका 
रचयिता था शाहिर तुलसीदास । इसमें श्री शिवाजी के दाहिना द्ाथ और परम 
मित्र वीरभ्रेष्ठ तानाजी मालुसरे के अपूर्ध पराक्म तथा आत्मोत्सग की 
स्फूर्तीली प्रशंसा है। यह स्वामिनिष्ठा एवं देशभक्ति का अनूठा चित्रण है। 
इसका भी चीरश्रीयुक्त गायन राजदबार में शाहिर तुलसीदास द्वारा किया गया 
था और उसको तत्काल हजार रुपयों का पारितोषिक मिला था। इस प्रकार पोवाड़ों 
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की रचना होने लगी । सन्‌ १७९५ तक मराठों का इधर-उघर बोलबाला था| 
महाराष्ट्र का राज्य उत्तर में दिल्ली तक और दक्षिण में तंजौर तक फल गया था । 
पराटमी मराठा सरदारों ने अटक पर भगवा मंडा फहराया था और नादरशादह 
जैसे आक्रामक को भारत के बाहर भगा दिया था। उक्त बेभवशाली काल में 
मराठों में अनेकानेक देशभक्त एवं पराक्रमी वीर उत्पन्न हुए और उन्होंने कई 
अलौकिक काय किये । कई राजनीतिज्ञ पेदा हुए और उन्होंने अपनी बुद्धिमानी 
से शासन की बागडोर सफलता से सँभाली । हम पहले लिख चुके हें कि वीरगीतों 
में राष्ट्रवीरों की स्फूर्तीली जीवनी का परिचय प्राप्त होता है और ये गीत 8तिहास 
के साधनस्वरूप होते हैं । श्रतः जेसे महाराष्ट्र का इतिहास उज्ज्वल होता गया 
बेसे पोवाडों की वीर-रस-भीनी रचना होने लगी। संक्षेप में उक्त कार पोवाडों 
( बीरगीतों ) की झश्टि के लिये भ्रत्यंत अनुकूल था और इसमें लगभग १५० 
पोवाड़ों की सरस रचना हुईे। शाहीर सब जातियों में होते थे, जेसे--अप्रिदास, 
तुलसीदास, यमाजी, मल्लारदास, हुसेन, दादू ( मुसलमान ), सगनभाउ, लहरी 
मुकुंदा, नारों त्रिवंक और प्रभाकर ( ब्राह्मण )। कादर नामक शादिर ने जंग- 
बहादुर पर उदू में पोवाढा रचा पर उसमें मराठी शब्दों की विपुलता है। पानीपत 
के संग्रम पर लगभग दस-बारह पोवाडे हें जा अ्रपनी साहित्यिक विशिष्टता के लिए 
प्रसिद्ध हैं । सचमुच ये पोवाडे महाराष्ट्र के राष्ट्रगीत हें । इन वीरकार््यों की लोक- 
प्रियता का प्रमुख कारण यह भो था छि वे वीर-रस से युक्त हँ।ने पर भी साधारण 
जनता को परिचित भाषा में रचे थे और उनमें प्रामादिकता के अलावा अपनापन 
था। प्रारम्भ में पोवाड््ो की भाषाशेली गद्यसद्श सुलभ थी। यद्यपि उनका 
घीरभी-युक्त.गायन होता था परन्तु आगे चलकर उनमें भाषा को सुंदरता 
एवम्‌ अलंकृतता और संगीत की राग-रागिनियों ने प्रवेश किया। अब पोवाडों 
का अपकप गौर से पढिए । 


पोबाडो का अपकर्ष :--जसे-जैसे मराठों का साम्राज्य बढ़ता गया वेसे-बंसे 
उनके जीवन में विलास की मान्रा बढ़ने लगी। पोवाडा अब केवल विलासी 
सरदारों का स्तुतिगान बन गया । उसकी रचना केवल ध्रथप्राप्ति के लिए द्वोने 
लगी । उसका पहला तेजस्वी और स्फूर्तिदायक स्वरुप क्षीण होता गया । अन्ततो- 
गत्वा विलासप्रिय और देश की स्वतंत्रता खोनेवाले द्वितीय बाजीराव पेशवा 
पर कगभग आठ पोयार्डो की झति सुन्दर एवम्‌ रसभोनी रचना हुई । वीर रस की 
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जगह ”शज्वार ने ली । भाषा, रचना, अलड्जारों की आकर्षकता में बहुत उन्नति हुई 
पर पोवाडों की आत्मा जाती रही । वर्ण्य विषयों में दुःखद परिवतन हुआ ओर 
वौरश्री का स्थान मनोविनोद ने लिया । यह सामयिक सामाजिक परिस्थिति का 
ही प्रभाव था। नई सामाजिक परिस्थिति ने नए काव्यरूप को जन्म दिया 
जिसे लावणी कहते दें । 


मराठी की लावणी-काव्यधारा ;--मराठी शाद्दिरी काव्य की दो धाराएँ 
मानी जाती हैं । वे हैं पोवाड़े और लावणी । पोचार्डो की आत्मा वीर रस है तो 
छावणी की आत्मा श्टज्ञार रस है। पोवाडा पुरुष है तो लावणी श्री है तथा 
इसका भाव श्यहार है। ऐसा लगता है कि लावणी का लवण ( नमक ) या 
लावण्य से संबंध है। लावणी सुन्दर एवम्‌ नमकीन गीत है जिसका गायन 
श्रोताओं को आनन्दविभोर कर देता हैं। लावणी गीतों में तत्कालीन समाज- 
जीवन का सुंदर एवम्‌ आकषक चित्रण है। लावणी रसवत्ता, पदलालित्य, 
नादमाधुय व अलछडझ्शारों की प्रचुरता इत्यादि काव्यगुणों से युक्त द्वोतों है। 
प्रायः सभी लावणी कात्यों में उत्तान श्यज्ञार श्रपनी चरम सीमा पर होता है 
जिसका श्रवण और पठन समाज के लिए अद्वदितकारक होता हैं। हम यह मानते 
हैं कि लावणी गीत की श्राह्मादक्षमता वर्णन के परे है पर जिस शअआह्यादक्षमता 
से मन में विक्ृृति उत्पन्न द्ोने की प्रबल आशंका होती है वह समाज 
के लिए हितकर कंसे द्वो सकती है? काव्य में सत्य, शिव और सुंदर का 
समन्वय होना चाहिए। लावणी में केवल कामुक सौंदयय हो भरा है। अपवाद- 
स्वरूप कई लावणी गीतों में प्रारम्भ में भगवान का नमन व आवाहइन द्वोता है तो 
कई श्टज्ञार-रसभोनी लावणी गीतों का वण्य विषय राधा-कृष्ण-बिछास अथवा शिव- 
पावती-क्रीडा भी है। पर इससे उनको कामुक उत्तेजकता कम्म नहीं दोती । चाहे 
जो कुछ भी हो, दम यह मानते हें कि लावणी गीतों दी लोकप्रियता अत्यधिक है । 
जितना वारकरी सम्प्रदाय का अभंग वाह्मय लोकप्रिय है और जनजिड्ना पर है 
उतना द्वी लावणी वाद्मय है । अब तक लगभग तीन सौ छावणी गीत उपलब्ध हैं । 
लावणी की रचना करनेवालों में सभी जातियों के कवि हैं । उनमें प्रकाण्ड शा्री 
रामजोशी, अनंत फंदी, प्रभाकर जेसे ब्राह्मण हैं और होनाजी बाल ( गोंघली ), 
सगनभाऊ ( मुसलमान ), परशुराम ( सोपी ), गंगुहैबती ( गवली ) प्रमुख हैं । 
रामजोशी व अनंत फंदी ने जेसो उत्तानया संभोगश्टज्ञारयुक्त सरस लावणी गीतों 
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की रचना की वेसी पौराणिक एवम्‌ श्ध्यात्मिक विषयों पर भी रसभोनी लावणिशओं 
की प्रभावकारो रचना की | छंदशाशत्र की दृष्टि से लावणी कात््य अभ्यास करने 
योग्य है । यह काव्य स्वतंत्र और स्वधा मौलिक हैं। श्रतः के साहित्यममन्ञ 
इसको मराठी का मौलिक काव्य कहकर गौरव करते हैं तो दूमरे इसको मराठी का 
लोकगीत या लोकसाहित्य कहते हें । दोनों के कहने में अतिशयोक्ति हे। इधर 
अधिक संशोधन करने पर स्पष्ट हो गया कि लावणी गीतों में जो बिलासिता- 
युक्त जीवन का भड़कीला चित्रण मिलता है वह पूना जमे नगरों में रहनेवाले सुखी 
एवम्‌ बिलासी अधिकारियों का हे, न क्िगॉँवों में रहनेवाल साधारण जनों का । 
इससे उसके ल'कसाहित्य होने पर आपत्ति आ जाती हैं। अब रही मौलिकता 
की बात । छन्द, काभ्य की प्रतिमाएँ, भाषा-शंली, अधिकतर लावणी गीतों के 
वर्णन के विषय, इत्यादि में मौलिकता श्रवश्य है। लावणी काव्य एक तरह का 
स्वच्छंदवादो ( रूमानी ) काव्य है जिसमें श्यज्ञार का अत्यधिक महत्व है। परस्तु 
स्पष्ट कहना होगा #ि श्रलद्भारों से लदी भाषा होने पर भी लावणी गीतों में 
भोंडा ( नम्म ) श्ज्ार है जो प्रायः अकछील कहा जाता है। श्रपवाद के 
रूप में कई लावणी गातें में श्यज्ञार की मार्सिक व्यज्ञना भी है जो साहित्यममकश्ञों 
को अतिशय शाह्द देती है संक्षेप में 'प्राधान्येन व्यपदिश्यते! न्याय से लावणी 
कात्य सामाजिक अभिरुचि वो दूषित करनेवाला है। पतनोन्मुख समाज को विक्ृत 
अभिरुचि उसमें प्रगट हुई और सन्निकट भविष्य में महाराष्ट्र को रवतंत्रता की 
ज्योति बुक गई । 
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आठवों अध्याय 


गद्य-साहित्य का विकास 


किसी भाषा का प्राचीन साहित्य प्रधानता से पद्ममय होता है क्‍योंकि मुद्रण- 
कला के अभाव में उस काल में स्मरणसुलभ पद्य की श्रत्यधिक रचना द्वोती थी । 
पर पद्यरचना के साथ ही गद्य का आविर्भाव होना मराठी के प्राचीन साहित्य 
की विशेषता है । मराठी का गद्य साहित्य निम्नलिखित दो खंडो में विभाजित किया 
जाता है। पहला है यादवकालीन गद्य या महानुभावीय गद्य और दूसरा है 
श्री शिवाजी और पेशवाकालीन गद्य । हम पहले लिख चुके दें कि मराठी महानु- 
भाव-पन्थ की धमंभाषा थी अतः जन-साधारण के लिए उस पन्थ ने मराठी में ही 
आप्रहपुवक रचना की । मराठी भाषा का सर्वोपरि विकास करने के लिए महाजु- 
भाव पन्‍्थ ने कुछ न उठा रखा | मराठी गद्य की रचना का श्रींगणेश इस पन्‍्थ 
ने किया जिसके लिए मराठी-भमाषा-भाषी उस पन्थ के चिरक्षतज्ञ हैं। सन 
१२७६ में प्रसिद्ध महानुभाव पण्डित म्द्ाइंभट्ट जी ने लीढाचरित्र” नामक गद्य- 
ग्रन्थ की सफल रचना की । यह है मंराठी का पहला उपलब्ध गद्यप्रंथ । इस 
प्रंथ में मद्दानुभाव पन्‍न्थ के आद्याचाय मद्दात्मा चक्रधर जो का जीवनचरित्र 
आख्यानों और संस्मरणों के द्वारा वणन किया गया है| जेंसे बॉसवेल ने संस्मरणों 
का सरस उल्लेख कर डॉ० जानसन की जीवनी लिखी बसे ही स्युत्पन्न पंडित म्हाहंभष्ट 
ने किया । उक्त प्रन्थ की भाषा सरल, सुलभ और आनन्ददायी है। कथन की 
शेली रोचक है । इसके पश्चात्‌ बढ़े-चढ़े उत्साह से उक्त लेखक ने कऋद्धिपूरचरित्र” 
लिखा । यह है महात्मा चक्रधर जी के गुरु अर्थात्‌ श्री गोविंद प्रभु का चरित्र । 
कहने की आवश्यकता नहीं हे कि उनकी यह दूसरी गद्यकृति पहली जेसी सरस और 
उत्कृष्ट है । इसके पश्चात्‌ १३०८ ई० में महानुभाव पन्थ के दो विद्वानों ने जिनके 
नाम हैं नरेन्द्र और परशराम, मिलकर स्मृतिस्थल नामक ग्रन्थ लिखा। यह भी 
चरित्रग्रंथ है। इसमें नागदेवाचाय कौ जीवनी उसी शैली में लिखी है। 
उपयुल्लिखित तीनों भ्रन्थों का स्वरूप समान दे । पर सब में चरित्रचित्रण अति 


गद्य साहित्य २६३ 


प्रभावकारीं और हद है । चरित्रनायकों के छोटे-मोटे संस्मरण सरस भाषाशेलो में 
कथन करके उनके सजोव चित्र पाठकों के सामने प्रस्तुत किये गये दें । उक्त ग्रंथों 
में काव्य की मलक भी कहीं-कहीं दीख पड़ती है। ये चरित्र प्रंथ तत्कालीन 
यादवकालीन गद्य का आदश हैं । उनकी भाषा मुहावरेदार और मंजो हुई है । 
संक्षेप में भाषा और भावना की दृष्टि से दक्त तीनों चरित्रग्रन्थ उत्कृष्ट हैं। चरित्र- 
कथन के पश्चात्‌ महानुभाव विद्वान्‌ अपना तत्त्वज्ञान विवेचन करने में मम्न हुए और 
सन्‌ १२८० में व्युत्पन्न पंडित केसोबास ने सुत्रपाठ भ्रंथ की रचना की । यह प्रौढ़ 
ग्रंथ है। इसमें आद्याचाय चक्रधर की उक्तियों का संकनन है। इन सूत्रों का 

अल्पाक्षर-रमणीयत्व देखते ही बनता टे । प्रस्तुत ग्रंथ पढ़ने से महात्मा चक्रधर के 
नीति, संन्यास व आचार-सम्बद्ध विचारों से लेखक सहज ही परिचित हो जाते हैं । 
पाठों की भाषाशेली भी सात्त्विक विवेचन के अनुरूप है। सूत्रपाठ से ११४ सूत्र 
लेकर उनका विवेचन दृष्टान्तपाठ नामक दूसरे ग्रन्थ में किया है। दृशन्‍्तणढ में 
मुल सूत्र और उस पर दृष्टान्त का कथन महाःमा चक्रधर द्वारा हुआ और उससे 
जो दार्शन्तिक अर्थात्‌ तत्व निकला वह पंडित केसोबास कृत है। तत्त्वकथन 
की भाषा प्रौढ़ और संस्कृतप्रचुर है । एबं मराठी को संघकृत जेंसी प्रौढ़ 
बनाने का प्रथम श्रेय केसोबास को हे। शात्रीय परिभाषा मराठी में प्रचलित 
कर उसके वाग्वल और व्यंजना शक्ति को उक्त लेखक ने पुष्ट किया । इस दृष्टि 
से केशवराज सुरी ( केसोबास ) मराठी के प्राचीन गद्य के आचाय माने 
जाते हैं । इनका अनुकरण कर भविष्य में कई महानुभावों ने लगभग पचास 
भाष्यप्रस्थ व व्याख्याप्रन्थ॒ लिखे और मराठी का गय्य-साहित्य सम्रद्ध किया | 
कहते दें कि उक्त मराठी गद्य भ्रन्थों की जो पांडित्यपूर्ण लेखनशेली है वह 
खंडन मंडन करने के कौशल में संस्प्त की समता रखती है। केसोबास का 
दृर्शंतपाठ सामाजिकरृष्टथा सूचक है । उसके सब दृशंत तत्कालीन सामाजिक 
रूृढ़ियों पर प्रकाश डालते दें।वे पाठक को यादवकालीन ब्रतों, बच्नों, शिक्षा 
और दीक्षा की प्रणालियों तथा भोजन के पक्कान्नों से भली-भाँत परिचित कराते 
हैं। उनकी भाषा खरी लोऋझभाषा है। दुर्भाग्य से यादवों का शासन अ्रल्पकाल में 
हो समाप्त हो गया और सन्‌ १३२४ में मुसलमानों को निरंकुश सत्ता मद्दाराष्ट्र में 
प्रस्थापित हुई जिसका स्वाभाविक दुष्परिणाम यह हुआ कि मराठी साहित्य में विशेषतः 
गद्यनिर्माण होना कठिन द्वो गया। संक्षेप में मराठी शेलो के प्रार्थमक संवधन 
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का श्रेय महानुभावपंथियों को है । उन्होंने हो मराठी पद्य के समान मराठी गद्य 
भी धार्मिक अचार में अ्रयुक्त किया। अ्रब तक मराठी गद्य की भाषा शुद्ध 
मराठी रही । 


मुसलमानी शासन स्थिर होते ही फारसी-उर्दूं का राज्य-व्यवद्यार में बलात्‌ 
प्रयोग होने लगा । तद्सील, कचहरी, काजी, कारकून, श्र॒जी, मंजूर, मिसल, 
फरियादी, वक्नोल आ्रादि शब्द नित्य व्यवहार में आने लगे । मराठी की बोल-चाल 
की भाषा पर उदूं फारसी का अत्यधिक प्रभाव पड़ा। पारिभाषिक शब्दावली में 
संस्कृत से संबंध हटने लगा । पद्य की भाषा तो प्रायः बैसी दो परिष्कृत एवम्‌ 
शुद्ध रही पर गद्य की भाषा बोलचाल की होती है अतः उसमें भयानक परिवतेन 
हुआ । संत एकनाथ के समय में ( सोलहवीं शताब्दी ) में मराठी की गय भाषा 
में लगभग पचास प्रतिशत फारसी-उर्दू के शब्द मिलते हैं। सन १३२५ से 
१६७४ तक मराठी को गद्य धारा क्षोण तो अवश्य हुईं पर रुकी नहीं । यह 
मराटी गद्य के लिए अन्ञातवास का भयानक काल था। तो भी उक्त श्रज्ञातवास 
के दीघकाल में 'पंचतंत्र” के कई सरस अनुवाद हुए और केशवाचार्य ने सन्‌ 
१४७८ में महिकावती की बखर लिखी | फादर स्टीफन्स ने अपने बृहत्‌ स्तिल्‍्त- 
पुराण पर गद्य-प्रस्तावना लिखी । खिस्तपुराण श्रोवीबद्ध विशाल भ्रन्थ है पर 
उसको संक्षिप्त प्रस्तावना वकक्‍तृत्वपूर्ण शैली में लिखी है जिसमें फादर श्टोफन्स की 
स्वधमंनिष्ठा प्रखरता से दोख पड़ती है। फाद्र स्टौफन्स के संबंध में हम पहले 
बहुत लिख चुके हैं । इसी समय में मराठी के युगप्रवर्तक साहित्यकार श्री एकनाथ 
महाराज ने अजंदस्त, हिंदू-तुकसंवाद और अन्य कई गद्यमय स्फुट प्रकरणों की 
सरस निर्मिति कर गद्यधारा पुष्ठ की। श्री एकनाथ ने उपयुक्त गय्य स्फुटों में 
रूपक-कौशल ठथा व्यवहार-चातुर्य का असाधारण प्रदर्शन किया। इनमें प्रपंच 
और परमार्थ का मनोहर संगम देखने में आता है । इनमें यमकों का उपयोग 
किया गया है अतः इसको सयमक गद्य कहना उचित है। श्री एकनाथजी के 
उपयुक्त गद्य सफुटों में फारसी उर्दू शब्दों की प्रचुरता है जिससे स्पष्ट होता है 
कि गद्य की भाषा कितनी दूषित हो गई थी। संत एकनाथ के पद्मों की भाषा 
अति शुद्ध और परिष्कृत है पर गद्य की भाषा पर बोलचाल की भाषा का 
स्वाभाविक कुप्रभाव पड़ा जिसे उनके जैसा प्रखर व्यक्ति भी न टाल सका । यहाँ 
मराटी गद्य का पूर्वाध समाप्त होता है । 
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स्वराज्य में गद्य का विकास :--सन्‌ १६०७४ में श्री शिवाजी महाराज 
का राज्याम्षिक हुआ और मराटी भाषा पुनः राजभाषा पद पर आसोन हुई। 
गत सवा तीन सौ वर्षों में मराठी पर फारसी-उ्दं का जो बुरा असर हुआ था 
उसको हृटा कर गद्य को मराठी भाषा को शुद्ध करने के उद्देश्य से श्री शिवाजी 
ने राजभाषा-मंडल स्थापित किया जिसमें संस्कृत और मराठी के दिग्गज भाषा- 
शात्रज्ञ और पण्डित थे। इन्द्रोंने फारसी-उदूं के शब्द हठाये और उनके 
पर्यायवाची संस्कृतनिष्ठ शब्द बनाकर मराठी गद्य भाषा को शुद्धि की जिससे गयद्य- 
लेखन को प्रोत्साहन मिला पर मराठी के दुर्भाग्य से केवल छः वर्ष बाद स्वराज्य- 
संस्थापक श्री शिवाजी महाराज की शोचनीय झत्यु हुई और उनके द्वारा प्रारम्भ 
किया भाषाशुद्धि का काय प्रायः ठप हो गया। उनके पश्चात्‌ किसी राजा या 
पेशवा ने भाषाशुद्धि का काय उतनी लगन से नहीं किया परन्तु मराठो राजभाषा 
होने से उसकी खूब उन्नति हुई | मुसलमान बादशाहों के पास तवारोख लिखनेवाले 
आर खबर कहने वाले लिखे-पढ़े सेवक द्वोते थे। श्रतः मुसलमानों के विश्वासनीय 
इतिहास उपलब्ध हैं । मराठों ने उनका अनुकरण कर बखरनवीस अधिकारियों 
को नियुक्ति की। खबर का मराठी रूप बखर है जिसका अथ है वार्ता, जानकारी 
इत्यादि । बखरनवोस का अर्थ है इतिहासलेखक या जानकारी संग्ृद्दीत करने 
वाला । मराटी में बखर का व्यापक अथ होता है। चरित्रग्रंथ, इतिहास, 
वर्णन का बृत्तान्त, आत्मचरित्र, सम्प्रदाय की जानकारी, व्यचद्धार की या 
राजनीति की जानकारी सबका समावेश बखर में होता है। संक्षेप में तत्कालीन 
गय्य के सब लेखन प्रकारों का समावेश बखर में होता था। अतः बखर साहित्य 
की प्रचुरता से रचना द्वोने लगी । उक्त बखर गद्य का साहित्यिक और ऐतिद्ासिक 
द्विविध-महत्व है । बखर में भाषाशेली की तड़क-भड़क एवं ठाठ-बाट वर्णन करने 
का ढंग, संभाषणों की अकड़, चरित्रचित्रण की सजगता, शब्द-शब्द में व्यक्त होने 
वाला स्वाभिमान सब कुछ वर्णन के परे है। बखर उपयुक्त गुणों की मूर्ति 
होती है। एवं साहित्यिक गुणविशिष्ट पचास बखरों की रचना श्री शिवाजी के 
पश्चात्‌ ( १६८४ से १८१८ तक ) हुई। इन बखरों में निम्नलिखित बक्षरें विशेष 
महत्व की दैं-- 


(१ ) सभासदी बच श्रर्थात्‌ कृष्णाजी अनंत सभासद कृत शिवछत्रपति का 
चरित्र । यह श्री शिवाजी का पहला चरित्र है। लेखक स्वयं शिवाजी के सहयोगी 
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थे अतः उन्होंने उनके चरित्र-चित्रण में सच्चाई और सूक्ष्मता का अच्छा निर्वाह 
किया जो इतना रसभाना है कि पढ़ते ही बनता है। (२) चित्रगुप्त विरवित बखर 
शिवाजी का चरित्र है। ( ३) ९९ कलमी बखर भी शिवाजी का चरित्र है। 
(४) चिटणीस कृत शिवाजी का सप्तप्रकरणात्मक चरित्र भी उत्कृष्ट बखर है । 
(५) खंडोबल्लाल चिटणीस कृत शिव दिग्विजय भी पठनीय है । 


श्री शिवाजी महाराज बखरकारों के लिए छफूर्ति का स्लोत थे। उन 

पर लगभग आउठ-दस बखरें लिखी गईं जो शअ्पनी साहित्यिक विशिश्ता 
रखती है। मल्हार रामराव चिटणीस ने शाहू छत्रपति की श्राज्ञा से कई 
चरित्रात्मक बखरें लिखीं जिनमें समकालीन सेनापतियों एवं राजनीतिक्ञों 
की जीवनियाँ रसभीनी शली में वर्णित हें। इसी समय दो राजनीतिपरक 
बखरों को अलोकिक सृष्टि हुई | वे हैं आज्ञापत्र (१०१६ ई० ) और 
राजनीति । श्री शिवाजी के ज्येष्ठ पुत्र शंभु छत्रपति की श्ाज्ञा से प्रधान मंत्री 
नीलकंठ मोरेश्वर पिंगले ने आज्ञापत्र' लिखा । उक्त प्रंथ के नौ प्रकरणों में श्री 
शिवाजी महाराज की नौ श्राज्ञाओं का सरस विवेचन है। लेखक के सूक्ष्म 
निरीक्षण, ज्ञान और अनुभव का इससे अच्छा परिचय प्राप्त होता है। भाषा 
धारा-प्रवाह और सरल है। मल्द्वार रामराव चिटणीस ने शुक्रनीति के श्राधार 
पर राजनीति? बखर लिखी जिसमें राजनीतिक व्यवहार का सूक्ष्म विवेचन है । 
उक्त दोनों बखरें शिक्षाप्रद हैं । इसी प्रकार श्री नाना फडणवीस ने बाल पेशवा 
नारायण राव की शिक्षा के लिये नारायण व्यवहार शिक्षा' नामक भ्रंथ लिखवा 
लिया था । यह है राजनीति पर तीसरा भ्रन्थ । इसकी भाषा बालसुलभ और 
चुभती है। पानोपत के तीसरे महायुद्ध ( १५७५१ ई० ) पर फई सरस बखर- 
न्‍थों की सफल रचनाएँ हुईं | उनमें ( १) भाऊसाहब की बखर, ( २ ) पानीपत 
की बखरें (३ ) भाऊ साहब की केफियत और (४ ) द्दोलकर की थेली 
विशेष अ्रसिद्ध हें। भाऊसाहब को बखर सर्वोत्क्रष्ट साहित्यिक गुणों से युक्त है । 
उसकी मुदावरेदार, मेजी हुई परिष्कृत भाषाशेली पाठक को मंत्रमुग्ध कर देती है। 
बखरनवीस की वणनशेली इतनी सामथ्यशाली है कि वर्ण्य व्यक्ति और प्रसंग 
पाठकों के सम्मुख पुनर्नीषित होकर खड़े हो जाते हें। सब बखर करुण रस से 
ओतप्रोत हैं। सरस गद्य शंली का यह उत्कृष्ट आदर्श है। यह मराठी बखर- 
साहित्य की मुकुटमणि है । प्रसिद्ध राजनातिन्ष नाना फडणवीस ने आत्म चरित्र 
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लिखा जिसका अंतर्भाव बखर-सादित्य में होता हे। सत्य कथन शआत्म-चरिश्र की 
आत्मा है । श्री नाना फडणवीस ने कठोर बनकर सत्य का कथन किया जो श्रत्यंत 
हय है। आत्म-चरित्रों में उक्त चरित्र अ्रपना विशिष्ट स्थान रखता है। 
श्री हनुमान स्वामी को आज्ञा से श्री मल्हार रामराव चिटणीस ने हनुमान स्वामी 
की बखर लिखी । उक्त बखर श्री समर्थ रामदास का विशाल गद्यचरित्र है, 
जिसमें शअ्ति विस्तार से अदभुत चमत्कार के साथ श्री रामदासजी की 
जीवनी रोचक शेली में लिखी है । श्री हरिहर पटवर्घन ने हरिवंश की बखर लिखी 
जिसमें नारायण पेशवे के वध का आँखों देखा-सा वणन हैं । अन्ततोगत्वा दक्षिण 
में तंजौर में शिला में खुदी हुई 'मराठाशाही की बखर” का उल्लेख कर 
हम यह प्रसररण समाप्त करेंगे । उक्त बखर सन्‌ १८०३ में श्री सरफोजी 
राजा की आज्ञा से उनके चिटणीस ने लिबी और शिला में खुदवाई | सचमुच 
यह एक अचरज है कि लगभग सवा सौ पृष्ठो का एक समग्र प्रन्थ पत्थर 
' को दीवाल पर खुदवाकर लिखा गया। सुदूर दक्षिग के तंजौर प्रान्‍्त में 
मराठी भाषा के स्वरूप का यह उत्कृष्ट नमूना है । इस बखर में काव्य को कलक 
है | श्री सरफोजी भोसला का यह चिरस्थायी साहित्यिक काय है । संक्षेप में मराठी 
का गद्य साहित्य बखरों की रचनाओं से श्रति समृद्ध बना । करे बखरों की भाषा 
पर फारसी-उदू का प्रभाव स्पष्ट दिखाई देता है पर कई बखरों को भाषा अधिकतर 
शुद्ध एवं संस्कृतनिष्ठ मराठी है। बखरों के श्रतिरिक्त सन्‌ १७७१ में अ्रश्वक्र- 
गद्यटौका नामक प्रन्थ श्री शिवराम ने लिखा था। इसी प्रकार निरंजन माधव ने 
बाक्यसुधाटीका' गद्य में लिखी। उक्त दोनों टीकाप्रन्थों की गद्यशेली शुद्ध, 
सुगम और प्रासादिक है। अर्थात्‌ ये दोनों अध्यात्म का निरूपण करनेवाले प्रन्थ 
हैं। बखर साहित्य लौकिक व्यक्ति और प्रसंगों पर लेखकों द्वारा लौकिक रृष्टि 
से लिखा हुआ लौकिक गदयसाहित्य है। बखरों के अतिरिक्त तंजोर में गद्य- 
नाटकों की सरस रचना हुई । 


नाटकों की रचना:--श्री शिवाजी मद्दाराज के सोतेले बन्धु ब्यंकोजी 
राजा ने सन्‌ १८४ में तंजौर को दक्षिण सुभा की राजधानी बनाई । उनके 
साथ कई महाराष्ट्री. परिवार भी थे। उनके वंशर्जो में राजा सरफोजी, 
तुकीजी, प्रतापसिंह ओर भअमरसिंह वियथा एवं कला के प्रति रुचि रखने 
वाले और उनके पोषक थे। उन्होंने वहाँ कई चित्रकार, शिल्पकार, गायक 
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और लेखकों को आर्थिक सहायता दी और सब कलाओं का विकास कराया । 
उक्त राजाओं ने 'सरस्वतीमहल”! नामक विशाल एवं सुन्दर भ्रन्थालय बनाया 
जिसके द्वाल में नाटकां के प्रयोग प्रारम्भ क्िए। इस प्रन्थालय में उक्त राजाओं 
द्वारा लिखवाये तीरा-पंतिस नाटकों की पाण्डुलिपियाँ हैं जिनसे सिद्ध होता है कि 
१६० चर्ष पूव मराठी के रंगमंच और नाव्यवाद्यय का अस्तित्व था। मराठी- 
भाषा-भाषियों के लिए यद्द अभिमान की बात है। सब नाटकों की कथावस्तुए 
पौराणिक हैं | तंजौर में श्री और सरस्वती का श्रनूठा संगम दो गया था । 
राजाओं में सरफोजी और प्रतापसिंह ने 'गणेश-लीला-बणन” और “गणेश-विजय 
नामक नाटक लिखे जो सरस्वती महर में गणेशोत्सव और शारदोत्सव के 
समय सफलता से खेले जाते थे । कद्दते हें. कि सुभद्वापरिणय और लद्धमीनारायण 
आदि नाटकों की रचना अ्रन्य राजाओं ने ही की थी। एवं मराठी नाग्यसश्टि 
का श्रीगणेश तंजौर में हुआ और उससे मराठी का गद्य-साह्ित्य पृष्ट हुआ । 


ऐतिहासिक पतन्न-व्यवहार :--यखरों की रचना के साथ ही मराठी 
में पत्र-व्यवहार खूब बढ़ा । स्वराज्य का विक्रास साम्राज्य में होने से मराठा 
सरदार और उनके स/थ कई परिवार अन्य सूबों में जाकर बस गए । पूना से इन 
लोगों का पत्र-व्यवद्दार मराठी गय में द्वी होता था। दिल्‍ली से तंजोर तक सब 
प्रमुख राजघानियों में मराठा सरदार और मराठी-भाषा-भाषी लोग रहने लगे । 
उनका परस्पर पत्रव्यवह्ाार मराठी में होता था जिससे गद्य कौ निर्मिति 
को अनायास सद्दायता मिली | इधर गत साठ वध में उक्त ऐतिहासिक पत्र- 
व्यवहार के विषय में बहुत संशोधन हुआ और लगभग चालीस सहस्त पत्रों 
की मूल पांडलिपियाँ इकट्ठी की गई । उपलब्ध पन्नों के अध्ययन से स्पष्ट होता 
है कि धीरे-धीरे मराठो गद्यधघारा केसे पुष्ट बनती गईदे। पत्रलेखन एक कला 
है । इस कला में कई मराठा सूबेदार बड़े निपूण थे। प्रायः सब सूबेदार और 
घनी लोग अपने पास पत्रलेखक रखते थे । स्वामी की इच्छा, आशा, श्राकांक्षा, 
आज्ञा, जिज्ञासा इत्यादि सूच्म भावनाओं का सफल निर्वाह करने में ये पत्रलेखक 
कुशल होते थे । इनका भाषा पर पूरा अधिकार होता था | ये उचित शब्दों को 
प्रयुक्त कर श्रपेक्षित प्रभाव पाठकों पर डाल सकते थे । इसके अतिरिक्त उक्त 
ऐतिद्यासिक पत्रों में उपदेश, प्रो भन, निषेध, डॉट डपट, मेल, अनुनय, शरणा- 
गति इत्यादि भावों का सरस निर्वाह होता था जिससे गद्य का उत्कषे स्पष्ट द्ोता 


गद्यसाहित्य २६६ 


है। कई पत्रों का वाचन इतना मंत्रमुग्ध कर देता है कि पाठक को उपन्यास पढ़ने 
का आनंद प्राप्त होता है। कई पत्रों में संस्कृत के सुभाषितों का मार्मिक प्रयोग 
किया गया है जो केवल आस्वाय है, वण्य नहीं । श्रो शिवाजी महाराज, पहला 
बाजीराव पेशवा, नाना फडणवीस, ग्रोविदराव काले इत्यादि महापुरुषों के पत्रों में 
सामयिक्र राजनीतिक समस्याओ्रों का विस्तृत उद्घाटन मिलता है। ऐसा प्रतीत 
होता है कि किसी मेंजे हुए निबंधलेखक ने उक्त पत्र लिखे होंगे। कई पात्रों में 
युद्ध के स्फूर्तिदायक वणन हैं तो कई पत्रों में पराभव के हृदयद्रावक बृत्तांत हैं। 
कई पत्र प्रवास के सुखद तथा दुःखद अनुभवों से भरे हुए हें तो कई पत्रों में 
राजनीति से संबद्ध धार्मिक, नेतिक और व्यावहारिक बातों का सरल विवेचन है । 
संक्षेप में उक्त पत्रसाहित्य विविध विषयों और शेलियों की निधि है। निःसंशय 
उसने मराठी-गद्य-घारा को विस्तृत और प्रबल बनाया। एवम्‌ सन्‌ १२७८ 
में प्रवाहित हुई मराठी-गद्यघारा कतिपय भयानक शिलाखंडों से टकरा कर 
१८१८ ३० में विशाल प्रवाह के स्वरुप में बहने लगी । 
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